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शिक्षा विभाग, राजस्थान 
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ड्लूईी प्वकाप्यात व्मन्च्डिब्ट 


&्काब्गन्र 


आमुख 


शिक्षा विभाग, राजस्थान, बीकानेर द्वारा, भ्रतिवर्ष शिक्षक दिवस के 
अवसर पर राजस्पान के सुजनशील शिक्ष क-लेक्षकों की विविध साहित्यिक 
कृतियों का प्रकाशन किया जाता है । इस योजना के अतर्गेत अब तक कुल 
तरह पुस्तकों का प्रकाशन किया जा चुरा है जिनमे हिंदी, उदू' तथा 
राजस्थानी भाषा की कूृतियाँ सम्मिलित है। 

इस समय गाधी शताब्दी के उपलब्य में विभाग द्वारा दो पुस्तकों का 
प्रकाशन किया जा रहा है जिनमे से एक यह प्रस्तुत पुस्तक है। राष्ट्रपिता 
शाधीजी भारत की आत्पः के प्रतीक बन घुके हैं। हम उन्हें पुरी तरह समझ 
सके, उनके विचारों तथा जीवन-कर्म को स्मरण करते हुए अपने आचरण 
को छुद्ध तथा उत्तत कर सकें इस दृष्टि से ही इन पुस्तकों का प्रकाशन 
किया जा रहा है। आशा है पाठकोगी ये पुस्नके प्रिय तथा उपयोगी प्रतीत 
होगी ९ 
हे सन्तोष और प्रसन्‍तता इस बात की है कि राजस्थान के सूजनशील 
शिक्षक अपने साहित्यजर्म शी ओर पूर्ण सजगता से भ्रवुत्त हैँ। विभाग का 
उद्देश्य उन्हें ययास्भव प्ोत्साहटन तथा प्रेरणा देना है। इसवे अतिरिक्त 
राजस्थान के प्रशाशरु भो विभाग को भपना हरदिक सहयोग प्रदाद रूर रहे 
हैं। इसके लिए ये प्रकाशक बन्धु तयासृजनधील शिक्षक-गंण दोनों हो 
साधुवाद के पात्र हैं. ३ 


यांघी धताब्दी हरि मोहन माषुर 
३ अक्टूबर, १६६६ निदेशक, 
ड्राथमिक एवं माध्यमिक शिक्षा, 


डीकातेर 


अहमस्मि सहमान उत्तरो नाम भूभ्याम्‌। 
अभीषाडस्मि विश्वापाडाशामाशां विषपासहिः। 
-+अथवेबेद 
(मैं अपनी मातृभूमि के बास्ते तथा उप्तके दु.खो के विमोचन के लिए 
हर तरह के कष्ट सहने को तत्पर हे--वे कष्ट चाहे जिस तरफ से आवें, 
चाहे जिस यक्‍त आदें, मुझे चिन्ता नहीं है।) 


गांधी दर्शन और शिक्षा 


व्यक्तित्व 


आने वाली पीढियां शायद मुश्किल से ही यह विश्वास कर सकंगी हि 
गाधी जैसा हाड़-मास का पुतला कभी इस धरती पर था।' गाधी जी के 
समकालीन, विश्व-प्रसिद्ध वैज्ञानिक अलवर्ट आइंस्टीन ने गाधी जी के 
व्यक्तित्व के संदर्भ में उक्त विचार प्रकट किये थे। उन्होंने यह भी कहां कि 
“गांधी, इस्सानों मे एक चमत्कार था।' 

व्यक्तित्व के इस आकलन में न तो अतिशयोक्ति है, न मात्र औप- 
चारिकता ! युग की प्रमुख प्रवृत्तियों को देखते हुए उपयुक्त अभिव्यक्ति की 
संगति तथा उपयुक्तता स्वयं सिद्ध है। निश्चित रूप से गाघी जी “इन्मानों 
में चमत्कार' थे । 

जव युग हिसा, युद्ध, वैमनस्य एवं कूटनीदियों मे आकंठ डूबा हो तब 
गांधी अहिसा, बृद्ध-निरोध, परस्पर प्रेम तथा घर्म-सम्मत राजनीति की बात 
करता है। युग जब भोतिक सम्पन्नता को सभ्यता तथा सस्दृतिकी श्रेष्ठतम 
उपलब्धि घोषित कर रहा हो तब गांधी आत्म-स्म्पत्नदा तथा आध्यात्मिक 
अप्टता को धुनर्स्थापिद करने का प्रयास करता है, यह कहकर कि भौतिक 
उम्यता दानवीय है, शैतान की है। युग जब औद्योगिक तथा प्रौद्योगिक 
है लताओ के प्रतिफलनस्वरुप अपने को व्यापार की लाभ-हानि वाली 
हिसावो नैतिकता से जोड़ चुका है, और जोड़ता जा रहा है, तव गाधी उसे 
पदाचार मी दैतिकता का पाठ पदाना चाहता है। यही नही, जब साम्यवाद 
नामक राजनीतिक सम्प्रदाय रक्‍्त-दान्तितया सापूहिक हिसा द्वारा समाज- 
बाद तथा समानता लाने के कटिबद्ध है तव गाघी बात करता है सत्यापह 
ही, दृदय-परिवर्तन ही, सबके उदय वी ) ऐसा प्रतीत होता है कि उसने 
ऐसे बी गति के प्रतिकूल चलने की शपथ ले सी है। जँसे उसने हर स्दीह्ूत 
पाष्यता एें मूल्य को उल्दा टॉगने वा निरदय कर लिया हो--अटल 


“व्यक्तित है१ 


अस्तुत्र अध्याय में हमारा उद्ेडय है गाधी जो है व्यक्तित्व को से 
का । गांधी जी एक विश्िप्ट व्यक्तित्व वाले बने, दूसरी तरह के के 
बत सके; इन कारणों जानना आवश्यक है। इस श्रकार की जिले 
रसे बर्यर हम उनके सही तौर पर नहीं समझ सरूगे। हम गांधी जो 
वि * नए मो वही परिखिह्य के सकता बाहन हे 
कि्क्षि 


करो 
» १६ याघौ दर्शन मोर 


कि उनका दर्शन उनके जीवन अनुभवों का फलन है। 
जवाहरलाल नेहरू ने गाघी जी के बारे मे लिखा है, “भारत के विपय 
में गांधी जी के विचार, वचपन में उन्होंने गुजरात में जो कुछ सीखा उससे 
भी कुछ हृद तक रजित थे । गुजराती समाज मूलतः थान्त स्वभाव वाले 
व्यापारियों और बनियो का समाज है तथा उस पर जैनधर्म की अहिसा का 
प्रभाव है। भारत के अन्‍य भागों पर इसका वहुत कम प्रभाव पडा ओर 
कुछ पर तो बिल्कुल ही नही पड़ा ।* 
केवल गुजरात मे ही नही, बल्कि अधिकाश दक्षिण में हम वप्णव प्र भाव 
को पाते हैं। परिचमी सभ्यता ने यद्यपि सम्पूर्ण भारत को प्र भावित किया, 
परन्तु दक्षिणी भारत को उनके भारतीय सस्कारों से वह पूरी तरह च्युत 
मही कर सकी। जवाहरलाल नेहरू जिन पैष्णवी सस्कारों की तरफ इगित 
करते हैं, वह वास्तव मे गाधी जी में हमे प्रारम्भ से ही गहराई में प्रविष्ट 
हुए मिक्षते हैं। 
गाधी जी का बचपन ऐसे परिवार में बोता जो काफी हृद तक रूढि- 
वादी था। किसी भी बैध्णवी परिवार में तथा उसी वातावरण में पालन- 
पोषण पाने थाले बच्चे मे यह जरूरी है कि बैप्णवी सस्कार पड़ें । गाधी जी 
इसके अपवाद नही थे । बह अपने माता-पिता की भक्ति करते थे। वह माँ 
के पैर दवाते थे, तथा पिता की सेवा करते थे । यहाँ तक कि उनके पिता, 
सिवाय उनके, किसी से भी अपनी सेवा नही कराते थे। उनकी बीमारी की 
दशा में भी गाधी जी ही उनकी सेवा करते थे और उनके पिता का मोह 
उनके प्रति भी उतना ही प्रयाढ़ था। गाधी जी ने दिल्‍ली वी यात्रा के समय 
अपने बेटे रामदास को लिखा : 'बस तुम मेरी ही सेवा मे लगे रहो, इससे 
तुमको सद कुछ मिल जायेगा ।"* 
पितृ-भक््ति, पितृ-सेवा, मातृ-भक्ति, मातृ-सेवा, गाधी जी के ऐसे गुण 
दे जिनका वर्णन उन्होने अपनी आत्माकया में जयह-जगह किया है। 
तीसरा गुण सत्य था। सत्य के प्रति उतही अभिरतदि सहजातवत्‌ थी । 
चरित्र की नीद बचपन से ही पडती है; याधी जी जब रामदास को 
यह शिक्षा देते हैं कि वह बस उनको सेवा करे, तव उनका अपना जीवन 
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अनुभव सवार होता है। किशोर अवम्या या गुदा अवस्था में आवेस तया 
स्वतन्थता की इच्छा प्रवलवम होती है + यही वह आए है जिसमें ऊर्जा 
अपने उपयोग का मार्ग खोजती है। यदि यह ऊर्जा रचनात्मक का में 
अथवा उदात्त उद्दं ध्य में नहीं लगता है तो स्वघातक अथवा घ्वंमास्मक हो 
जाती है। इसका दमन विभिन्‍न प्रकार की बुढाओ को जस्म देठा है। इसका 
राही रपयोग हो, दीजिए हमारे यहाँ मातृ-पितृ सेवा या गुरु सेवा का 
विधान स्वीकार किया गया है। यह समर्पण एक तरफ तो किशोर से सेवा 
मावना को पुष्ट करता है, दूसरे उसको निरंभुश होकर मटकने से बचाता 
है। सेवा की प्रायमिक शर्ते नम्नता है, जो व्यक्तित्व में सौप्ठव लाती है। 
गाधी जी में सेदा भावना का बीज बचपन में ही पड़ चुका था । 

उनके ब्यक्रितत्व में पिठा था माता दोनों के गुण स्थान पाते हैं। गांधी 
जी अपने प्रिता कर्मचन्द गायो (कावः याधी ) के चरित्र की विशेषताओं का 
उल्लेख करते हुए लिखते हैं : “वह सत्यवादी, साहसी, दयालु, पर रोप वाले 
थे। वह अकलुष थे और अपने पद्षपात रहित व्यवहार के कारण परिवार 
में आदर को दृष्टि से देखे जाते थे । उनकी रियासत के भ्रति ईमानदारी 
सर्वेविदित थी ।” दुसरे गुणों का उल्लेख करते हुए उन्होंने लिखा है, 'मेरे 
पिताने घन एकत्रित करने को कभी इच्छा नहीं रखी और हमारे लिए बहुत 
कम सम्पत्ति छोड़ी ।" 

यदि यह सही है कि पिता के गुण पुत्र मे सस्कार रूप में संक्रमित होते 
हैं तो गांधी जी में हमे पिता के काफ़ी गुण प्राप्त होते हैं--सत्यवादिता, 
साहस, दयाजुता । पिता के व्यक्तित्व का प्रभाव इन्हें और स्थायी कर 
देता है। 
गांधी जी ले अपनी भाता के प्रभाव को भी अति नम्नरत्म तथा इताये- 
भाव के साथ स्वीकार किया है। उतकी माँ थद्धावात घामिक नारी थीं जो 
प्रार्थना तथा द्रतों मे विश्वास रखती थी ! वह वेष्णदी संस्कारों से ओत- 
प्रोत थीं। याघी जो लिखते हैं : 'मेरी मां ने मेरी स्मृति मे महत्त्वपूर्ण प्रमाव 
डाला है तो अपनी पवित्रता का । वह सहरे रूप से घामिक थीं।* 

परिवार तथा माता-पिता द्वारा भी बच्चे को शिक्षण प्राप्त होता है 
जिसे बविधिक (]0पश2) शिक्षा-साधन के अस्तगेंत भाता गया है। 
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गांधी जी ने इस दृष्टि से वैष्णव संस्कारों को प्राप्त किया । वह अपने परि- 
बार के सम्बन्ध में लिखते हैं : 

मेरे माता-पिता कट्टर वैष्णव थे । वह नियमित हूप से मन्दिर (हवेली) 
जाया करते थे। यहाँ तक, कि परिवार का स्वयं एक मन्दिर या। जैन घर्म 
गुजरात मे प्रवल या, उ्तका प्रभाव हर जगह तथा हर अवसर पर प्राप्त 
होता था। मासाहार के प्रति धृणा एवं विरोध जितया प्रबल गुजरात मे 
जैन तथा बैष्णवों मे दिखाई देता था उतना भारतवर्ष मे या बाहुर कही 
नहीं मिलता था। यह वह परम्परा थी जिसमे मैं जन्मा तथा पला ।' 

निश्चित है कि ऐसे वेप्णवी वातावरण का प्रभाव गाघी पर पड़ना 
था | वह माता-पिता को इतना ड्रेम करते थे कि एक वर्ष तक लुके-छिपे 
जिस मासाहार को उन्होने चल्घाया, उसे सिफं इस कारण से स्वतः छोड 
दिया कि अगर उनको पता लगा तो वह गहरा आधात महमूस करेंगे। 

यहाँ एक तथ्य हमारे समक्ष और आता है कि श्रद्धा अथवा प्रेम बितना 
हितकारी परिवर्तक जीवन में लाता है) ग्राधी जी के भिन्र ने उन्हें मासाहर 
के पक्ष में यह तके दिया था कि अग्रेज इसलिए हमारे ऊपर शासन करने के 
योग्य हैं, क्योकि वहू मासाहारी हैं । गाधी जी ने इस तर्क को स्वीकार कर 
लिया था | मानसिक रूप से मांसाहार के पक्ष भे वह इंग्लैन्ड भे तब तक 
रहे जब तक कि शाकाहार को “विश्वास' के €प मे स्वीकार नहीं कर 
लिया। इस समय उन्होने इसलिए मासाहार छोडा क्योकि वह माता-पिता 
को आपात भही पहुँचाना चाहते ये। दूसरे; जव भी वह मासाहार बाहर 
करते ये तव उन्हें घर आकर माँ से झूठ बोलना पडता था कि उनके पाचन 
में अव्यवस्था है इसलिए खाना नही खायेंगे। वह अपने मानसिक द्द्ध तथा 
उसके पर्चात्‌ निर्णय तक पहुँचने की स्थिति वा वर्णन करते हैं 

हालांकि मास खाना आवश्यक है, और यह भी आवश्यक है कि देश में 
भोजन सम्बन्धी सुधार लाया जाये, फ़िर भी माता-प्रिता को धोखा देवा 
तथा उनसे झूठ बोलना मास खाने से भी अधिझ बुरा है। अतः उसवेः 
(माता-पिता के) जीवन काल से मासाहार का प्रश्त आना ही नही चाहिए। 
जब वह नहीं रहेंगे, और मैं स्वतंत्रदा प्राप्त कर लूँगा, खुलेआम मास 
खाऊँगा, पर उस क्षण से पहले. मैं मासादवार से बचूंगा (* 
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गांधी जी की किशोरावस्था तक की घटनाएँ एक तथ्य को स्पष्ट 
करती हैं कि सत्यग्रियता तथा वैप्णवी संस्कार के कारण उनकी अंतरात्मा 
निएच्छल थी । आत्मा, जो सत्य से प्रतिवद्ध हो वह द्वर तक मूठ को नहीं 
सह सकती । अंत्न्द्व की स्थिति ऐसी आत्मा में बहुत भरी दवाव डालती 
है और विपयी को निर्णय लेने पर बाध्य करती है। यह निर्णय सामान्यतः 
सही के पक्ष में ही होता है । 
इसी मासाहार के कारण उन्हें पल्चीस रपये चुकाने थे। इस समय 
उनकी आयु पद्धह वर्ष की थी। उन्होने अपने मासाहारी बड़े भाई के बाजू- 
बन्द में से सोने का छोटा-सा टुकड़ा चोरी कर लिया था। कर्ज तो चुका 
दिया गया पर चोरी के कारण अपराधी अन्तरात्मा ने उनको बेघत 
करना शुरू कर दिया। उन्होने भविध्य में कमी घोरी न॑ करने का स्वतः 
निर्णय ले लिया, पर इतने से उनकी आत्मा को सतुष्टि मही मिली। अंत 
में उन्होंने अपने पिता को एक चिट पर चोरी की स्वीकृति लिसकर दी। 
प्रपने विता की उस क्षण की अन्तवेंदना को देसकर गाँधी जी स्वयं रो 
दिये। स्वेच्छा से स्वीकार किये हुए इस अपराध को यद्यपि गाधीजी उस 
समय ढिसी बड़ें सिद्धान्त से नद्दी जोड़ सके, लेकिन उन्हें सत्य की शक्ति का 
बता अवश्य लगा । उनकी यह स्वीड॒ति पिता के प्रति अगाध प्रेम से प्रेप्त 
थी, परन्तु परिपक्त आयु में आकर उन्होंने इसे अ्िसा का ही प्रयोग सम्रझा, 
जिसने दिता के द्वृदय को स्पर्श किया। वह लिसते है; डभी न पाप करने 
के बायदे के साथ, जब उपयुक्त पात्र के समक्ष (जों वारतव में उसी 
अधिकारी हों) एक स्वच्छ स्‍्वीडृति वी जाती है, तव वह घुदतम प्रमघात्ताए 
होता है।' 
जीवतानु भव वी प्रनुपसम्यिति, अपरिषवद मर्स्तिष्क, ईमानदार होते 
हुए भी डितता गलत पक्ष स्वीक्ार कर लेता है, और अनजाने में हितता 
अन्याय करता है यह गाधी जी और उनती परी कस्तूरवाई के आरम्मिश 
बैंवाहिक सम्वस्ध से शात होता है। 
गांधी जी कस्तूरदाई को अत्यधिद् प्रेम करते पे, अपोि वति होते 
के नाते उस्हें हु मात्र उते ब्रति ईमालदार तबा बजदार होता भा्हिए 
था । बाल विदाट होते के कारण दोतों में अतने-आएने प्रकार बी राजा 
थी। राधीजी अपनी उस समय की यहंदिवि को वस्युत ढ़खे हुए 
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३० दापी दर्श और खिक्ा 


लिखते हैं : 

मैंने अपने से कहा, 'यदि मैं पत्नी के प्रति वफादार रहने की शपथ 
लेता हैं तो उसे भी भेरे प्रति वफ़ादार रहने की शपथ लेनी चाहिए। इस 
विचार ने मुझे एक ईर्प्यालु पति बना दिया। उसके कत्तंव्य मेरे लिए 
अधिकार में परिवर्तित हो गये, जिनके माध्यम से मैं वफादारी को प्रप्व 
कहें। और अगर इस वफादारी को मुझे प्राप्त करना है तो मुझे अपने 
अधिकारों के प्रति सतकंता सहित दृढ-सकल्पी होना चाहिए। मेरे पास 
अपनी पत्ली वर सन्देह करने का कोई कारण नही था, लिकिन ईर्ष्या कारणो 
की प्रतीक्षा नही कश्ती है।" 

प्रेम तथा देफादारी की इस भ्रति की भावना ने कस्तूरबाई पर अन्याय 
भी करवाया । गाधी जी स्वय स्वीकार करते हैं कि उनके द्वारा लगाये गये 
नियंत्रण लगभग कद के समात थे। और क्यों कि कस्तूरबाई की आयु भी 
अधिक नहीं थी, अत. वह इस निषत्रण की अधिक ते अधिक उपेक्षा करती 
थीं। आखिर को तो वह भपते मे उतनी ही सच्ची थी। यह अवश्य है कि 
जैसा कि थाघी जी कस्तू रबाई को भावुकतापूर्ण अति के छा ही प्यार करते 
शभे--दोनो के परस्पर सम्बन्ध में कदुता अथवा तिक्‍्तता नहीं आई। यही 
नही, हमें गांधी जी की स्वीकृति से यह भी ज्ञात होता है कि उनमें घासता 
कं] भी अतिरेक था ।' इस वासना के अतिरेक का ही वर्णन करते हुए बह 
यहाँ तक स्वीकार करते हैं कि ऐसे समय भी वह कस्तृरवाई पर कृपा नहीं 
कर पाते ये जैसी स्थितियों में भोग वर्जित माना गया है ।' चाचा के आने, 
और बीमार पिता के पास बैठने से छूटकर सीधे अपनी पत्नी के पराक्त गये-- 
गांधी जी काफ़ो रात तक पिता को दवा झादि देते रहते थे--और थोडी देर 
बाद ही नौकर ने दरवाजा खटकाया और पिता की तवीयत खराब बताई 
सत्य यह था कि उनकी मृत्यु हो गई थी। ग्राप्ठी जी को अपनी वासना की 
अति का इस क्षण इतना पश्वात्ताप हुआ कि वह उनके जीवन में अमिद 
होकर रह यया । वह अन्ठिस समय मे क्यों पिता के पास नहीं रहे यह 
ग्लानि उनके साथ लग गई | और कौन कह सकता है कि अचेतन में पडे 
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व्यक्तित्व २१ 


है दुपेदना के प्रमाय ने उन्हें आगे कदर बद् चर्प की तरफ प्रेरित किया 
हो। सेकिन गांधी जी के चरिव को देश३े हुए यह आपारसीन अदकल 
होंगी जिसको हमसे महस्व नहीं देता चाही । 

अब नह की जीवन घटनाओं से हम गांधी जी के बारे में निष्कर्ष 
अवश्य तिरात सउते है । जहाँ उड़ी अन्तरात्मा अपने मूचरूप में अभी तक 
स्पच्छ तथा आवरण रहित थी, घौर कि उनके चरित्र में छत जैसी प्रवृत्ति 
नहीं थी, यह उसमे सुधारक बीअभियुतति मी थी जैसा दि उसदोस्तकेसाव 
कै; उनके सम्बन्ध को सेकर स्पष्ट होठा हो जिसने इन्हें मांस खाते के निए 
प्रेरित किया। घर के सदस्यों को यद़े धारणा यी कि वह दोस्त अच्छा नहीं 
है--और यह गाथी जी स्वय भी स्वीकार करते हैं“-अत* उनको उसका 
साथ छोड़ देता चाहिए । लेकिन गाधी जी मे उसका साथ इसलिए नहीं छोड़ा 
कि वह उसे सुधारता चाहते थे ।' एक प्रकार की अपने सोचे हुए पर अठल 
रहने को छिंद, हमे उनसे आरम्भ से मिलती है। यह जिद विसी सीमा तक 
उन्हें समझौते के योग्य तक नहीं छोडती थी। आगे चलकर यही डिइ, 
उतकी दृढ़ सकल्पात्मक शक्ति की आधार बनी £ कत्तेब्य के धति सजगवा 
तथा आस्था उनकी दूसरी प्रमुख विशेषता यी । 

यहाँ हम एक प्रइन--जो कि विपयातर मी कहा जा सकता है-- 
अवश्य रखना चाहेंगे। जवाहरलाल नेहरू, सुभाषच॒द्ध बोस आदि इतने 
धर्मपरायण, परम्परापोपक क्यो सहीं बन सके? इसका उत्तर साफ़ 
है कि जिय वातावरण मे ग्रांघी जी का आरम्मिक जीवन बीता वह अपने 
स्वभाव मे परम्परा-सरक्षक यां, जव क्रि नेहरू को पूर्णतया पाश्चात्य सम्यवा 
का वातावरण मिला-- बचपन में मी तथा युवा आदु से भी । गांधी जी को 
मैतिक शप्यों के वृत्तो मे पे रकर अपने को चताठा प्रडा, पर नेहरू को इस 
दृष्टि से अपेक्षतया अधिक स्वतंत्र वातावरण मिला। 

गाधी जी जिन परिश्थितियों को पार करके इस्लैण्ड बैरिस्टरी पढने 
गये वह इस सत्य को सामते रखती हैं कि उन्होंने बहुत कुछ ऐसा स्वीकार 
किया जो उन्हें परिधियों में वाँधता था / और क्योकि गाधी जी के चरित्र 
की एक विशेषता हमे शुरू से मिलती है कि वे अपने तथा अपने द्वारा दिये 
गये बचतों के प्रति अडिय रहते थे, इसलिए उन पर ढिये गये वाध्य-आरोपण 
भी उनकी खुद की स्वीकृति वन गये । उदाहरण के तौर पर विदेश के लिए 
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प्रस्थान करने से पूर्व ली गई तीन शपयें--वह मास, मदिरा तथा नारी का 
स्पर्श दही करेंगे । यह शपथे उतके जा पाने की वाच्य शर्ते थी । उनको माँ ने 
+- जिन्हे वह अत्यत प्यार करते थे इस बात का ध्यान रखना होगा--तमी 
उनको इंप्लैष्ड जाने को स्वीकृति दी थी,जब उन्होने अपने विश्वास के लिए 
उक्त दपयों को जैन साधू वेजारडी के साक्ष्य मे उन्हें दिलवा दिया 
था। 

इतना ही नही गाधी जी को एक प्रकार से जांठ स्ले वहिप्कृत होकर 
इंग्लैंड जाना पडा था। उनकी जाति के पंच का फैसला ध्यातव्य है - 

यह लड़का आज से जाति से वहिप्कृत माना जायेगा । जो भी इसकी 
सहायता करेगा, या इसको बन्द रगाह पर बिदाई देने जायेगा उस पर सवा 
रुपये का दंड लेगेगा।* 

यह भी ध्यान देना होया कि इस परिस्थिति मे गराधी जो के बड़ें भाई 
अपूर्व साहस बाले सावित हुए) उन्होंने एक छरफ तो जाति बे इस 
रावीर्णता की उपेक्षा की, दूसरी दरफ शिक्षा ध्यय के लिए कर्ज लेना 
स्वीकार क्या ! भाधी जी अपने इन भाई को भो उतनी ही श्रद्धा देते थे 
जितनी अपने पिता को । आधिक अभाव ने भी गाधी जी की सादे जीवन 
की तरफ मोड़ा । 

हमे उनकी आत्मकथा में इस प्रकार का वर्णन प्राप्त होता है कि 
इरग्लण्ड भे पहुँचकर विस तरह उनके मास तथा मदिरा का सेवन मे करने 
भी शपथ ने उन्हे वहाँ की शाकाहारी सस्था की तरफ ढकेला ) 

डा० मेहता ने उन्हे एक अग्रेजी मित्र के परिवार मे इसलिए ठहस्ने 
की सलाह दी ताकि वह्‌ इंग्लंण्ड के रहन-सहन तथा वहाँ वी सभ्यता से 
परिचित हो जायें। उन्हे वह ऐसे रेस्तरराँ की खोज करनी पड़ी जहाँ कि 
शावाहारी भोजन प्राप्त हो सके । अपनी दो शपथों को निभाने के लिए 
गांधी जी को अपने मित्रो की भी असहमति तथा क्षणिक रोप वा पात्र 
बनना पड़ा । 

शाजा हारी रेस्तर्रों मे उन्हें साल्ट की पुस्तक 'प्ली फोर वेजिंदेशतिय- 
निरुम' देखने दो मिली | इसे पढ़ने के दाद ही उनके मस्तिष्क से शजाहार 
मो स्वीकार किया। वह लिखते हैं : 
मैं अब तब मासाहार से, सत्य ठथा ली हुई शपय के निभाव के कारण 

कि ड 
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अपने को बचा रहा था सेहिल मैंने इच्छा की थी कि हर भारतवासी हो 
सांसादारी होत। चाहिए, और मै स्यय भी किसी दिन स्ववेत्नतायूतेंक और 
सुछते हुए रूप में वैसा होने वी सोच रहा या तथा दूवरों को भी इस उर्े व्य 
के लिए मूत्री में खाता भाह रहा घर । सेविन अब मेरा चुनाव शावाह्ार 
के पक्ष में हो गया, जिसका कि प्रद्ार सेशा उड़े श्य बन गया ।' 

गाधी जी को वरिम्यिवियों की बाप्यता से भी बुत कुछ वँगा बनाया 
जैसा उन्हें आगे बनता था । हमने आधिक अमाव की बात की है। इस ख्याल 
से कि उसके भाई उनकी भिक्षा का भार बदत कर रहे हैं, उन्होंने अपने को 
अप्रेजी रहने सहन के उस खर्चीसे तया खातायित करने वाले प्रमाव से 
बरी रया जो मारतीयता को परोक्ष रुप से हरतेता या । एक बार मित्र के 
बहने पर उन्होंने बषड़ों, तथा नाच आदि सौखने पर खर्च भी बिया ताकि 
यह वह के समाज के उपयुक्त हो जायें, परन्तु छिर खच का ध्यान आते ही 
उन्होंने अपने पर सयम कर लिया। 

यहाँ हमे गराधी जी के छर्मीति तया भीछ स्वमाव का भी प्रता चलता है। 
उन्हें जब भी चार आदमियों के दीच में बोलने वा अवसर मिला वह लिख 
कर भी नहीं बोल सके । ऐसा लगता है कि परिस्थितियों ने एक प्रहार की 
हीन भावना उनज़ों दी थी, अयवा, हास्यास्पद न बने इस डर से वह अव- 
सर से पल्लायन कर जाते थे। लेकिन उतका अन्तर इस हीत भावना से 
संघर्ष करता हुपा प्राप्त होता है । वह चारिधरिक शुद्धता के द्वारा इस पर 
विजय प्राप्त करने का प्रयास करते हैं। इम्लंष्ड की शाकाहारी सस्‍या से 
जुड़ना चाहे शप्य-जन्य रहा हो प्र दाद में वही उनके विश्वास की विषय 
(०एुं८०) बन गई। 

गांधी जी का आरम्मिक स्दभाव--या मूल स्वमाव--यदि हेम 
अन्तमुखी कहें तो अनुचित नहीं होगा । वह वास्तव में अन्तर्मुत्वी ठया 
स्वकेन्द्रित ये, और अन्त तक रहे, परन्तु उनकी घामिक आस्था, तथा उनके 
नैतिक विश्वासो ने उन्हें कर्मेनिष्ठ बनाये रखा+ गाघी जो अपने को 
सुधा रक ३ हते हुए नहीं थकते हैं--और यह सही भी है । हर आत्मकेखित 
व्यक्ति अपने माध्यम से सत्य को देखता है, और यह दोष अथवा गुण हमे 
गांधी जी मे भी प्राप्त होता है। लेकिन गाधी जी आत्मकेन्दित होते हुए भी 
क्योकि गीता के कर्मयोग को अपने जीवन मे उत्तार रहे थे अतः वह उतने 
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पी बदिमृंसी भी हो मो, बिकने अस्॒मृती रहे 

सार गादी हो बा सकट-मोषन रहा है । इसीलिए उसतवा दर्शन सरय 
को हो हिपर मानता है। छोटी से छोटी घटना में उम्हे सत्य दी रिजय 
हीयो। दाएी जी में मयने धिप्तालाय बी एड घरना का दर्चने जिया है। 
जेब बह साय वे बारण अयने वो बचा सरे। उमर एव ऐसे अप्रेजी 
परिदार में प्रदेश दा जिपवी एर जूदो महिला उनको इसलिए परिवार 
बी युदप्री रदस्या के साथ स्वततायूरंक मिलते दे रही थी कि बढ उन्हें 
अडिवाहित समझती दी । उसपी बदाबित्‌ यह भी इस्णा थी कि उन 
होतों बा ईवाहिद सम्दस्ए हो झा । धांधी जी में दस सतरे बी बल्यना 
इर सी, ओर इससे पट्से हि कोई अग्निय स्पिति उत्पल हो, उन्होने सत्य 
को प्रश्ट रफता रगड़ समता । उन्होंने उस बृद्ध महिला को लिखकर 
भेशा कि बहू विद्ञह्तित है, तपा उनके एक रुच्चा भी है। अगर इस रात्य 
हो जातते के बाद भी बह उन्हें आतिष्प के योग्य समझती हैं तो वह सर्प 
पूर्व इन्‌ आतेन्डाओे रहेंगे। पत्र का उत्तर अनुसूल मिला । बूद महिला 
मे आव्ह रिया कि बह भपता आता-जारी रखेंगे, और कि इस घटना से 
देवही मिद्रता पर कोई प्रभाव नहीं पढ़ें पा । 

गावी जी इस घटना पर टिण्पभी करने हुए लिराते है, “इस प्रबार मैंते 
अपने में मे अगटय का हानिदवारक बीटा निवास दिया । उसके बाद मुझे 
अपने विदा के दारे से बात बरने से ब्भी दिचिक नही हुई-- जदां भी ऐसी 
आवायरता पड़ो ।" 

सहरय हृदय-रिदर्तेन बरता है। सरप निर्भीक बताता है । सत्य का 
अभाव अवश्य अनुकूल पहता है -याधी जी अब तक इतना ही जान पाये 
ये । लेविन सरप आवधिक, समराजिक, राजनीतिक व धासिक मान्यताओं गो 
जापूप, बदलने के लिए नया दृष्टिकोण दे सकता है, इसका पता ग्रांधी जी 
को अपने आद के जीवनानुभवो से खया । 

गांधी जी ने तीन आधूतिकों शा अपने पर प्र भाव स्वीकार किया है। 
बह लिखते हैं: 

सीत आधुनिको ने मेरे जीवन पर गहरा प्रभाव छोडा है तथा मेरे 
देदय को आक दित ढ़िया है: रामचन्द्र भाई ने अपने जीवन सम्बन्ध से, 

ने अपनी पुस्तक 'द किंगडम ऑफ गॉड इज विदिन यू' से तथा 
3333 ननन+-न 
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रस्किन में अपनी पुस्तक “अन्‌ टु द लास्ट” से ।* 

इनमे से रामचन्द्र भाई से गांधी जो इसलिए प्रभावित हुए ये कि वह 
जोहरी होते हुए भी अद्भुत स्मरण-धक्त, विद्धत्ता तथा आध्यात्मिक 
सम्पन्तता रखते थे । रामचन्द्र आई का जीवन एक निस्संग कारमिड का 
जीवन था, जो संसारिक कार्यो को बखूदी निभाते हुए भी जल में रहते 
हुए कमल के पत्ते वी तरह अप्रमावित तया निरलिप्त था। 

गांधी जी में अजीव-सी विरोधी प्रदृतियां प्राप्त होती हैं! ऐसा लगता 
है कि उनके अच्तम्‌ में एकऐसा सहिष्णु तत्त्व या जो उतको कमी भी 
आवेशात्मक प्रतिक्रिया मही करने देता था। यदि इस तत्त्व को भी उपारें 
तो एक सत्य अपेक्षतयया अधिक गहराई में बैठा मिलदा है--अपने बाय 
से किसी अन्य के विश्वासों को आघात न पहुंचाना । उनका यह आन्तरित 
स्वभाव कभी-कभी ऐसी परम्पराओ को क्रियात्मक समर्थंत्र देता प्रतीत 
होता है--चाहे वह दूसरों के लिए हो - जिसको उनकी बुद्धि स्वयं स्वीवार 
नहीं करती होती । और यही विशेषता आग्रे चखकर इतनी विश्सित हो 
जाती है किअर्टिसा की व्याख्या बम जाती है, तथा उनकी राजनीतिगी 
हारिल्ष । 
इंग्लैण्ड से लौटने पर उनके बड़े भाई ने जाति के एक पक्ष को शतुष्ट 
करने के लिए गाधी जी को नासिक की नदी में स्नान करवाया तथा जाति- 
भोज दिया । ऐसा शुद्धितरण के लिए किया गया था । दायी जी इस घटना 
के सदर्भ में लिखने हैं, यद्यपि यह सब मैं पसन्द नहीं करता था लेकिन मेरे 
भाई का मेरे प्रति प्रेम सीमातीत था, और मैं उतने ही अनुपात से उन पर 
श्रद्धा रवता या। अतः मैंने यत्र सदृश सद कुछ उनकी इच्छा के अवूसार 
किया, उनकी इच्छा को कातूत सश्मकर ।* 

एक तरफ वह इस गर्मदाड वो स्वीकार करते है, दृगरी तरफ जाति 
के उस निर्णय को स्वीकार गरते हैं, जिसके बारण उतके बहुतोई तय 
मसुरात वाले उन्हें स्वीकार क रने में असमर्थ हैं। बड़ चाहें ये हि समान 
से बात छिप्री रहे, पर याधी जी खात पात जारी रणें। गाधी थी इस ससवस्ध 
में लिखते 
यह मेरे स्वभाव के प्रदिकूस था हि मैं छिताद में कोई ऐसा कार्य 
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कह जिसको कि मैं समाज मे नही कर सकूँ ।! 

लेकिन भ्रश्त उठता है पहले कर्म-काड को फिर यो स्वीकार किया 
गया ? यंत्रवत्‌ होकर किसी द्विया को अपदी आत्मा के विरुद्ध कर जाना-- 
जवकि उसकी मस्तिष्क स्वीकार न कर रहा हो- अपने को धोखा देना 
नही है या कि उस रूप में दिखाना नही है, जिस रूप को दिखाना मही 
चाहा जा रहा हो ? यद्यपि ऊपरी दृष्टि से देखते से ऐसा ही लगता है कि 
यह व्यक्तित्व की कमजो री का द्योतक है लेकिन, यदि गहराई से देखें तो 
दूसरा सत्य सामने आएगा। उन्होने उस कर्मेकाड को इसलिए स्वीकार 
क्या ताकि उनके बड़े भाई को अवज्ना से उत्पल्न आन्तरिक कप्ट न सहना 
पड़े । यहाँ सविनय अवज्ञा की भी गुजाइश नहीं थी । यह साधन कदाचित्‌ 
तेब तक गांधी जी तक नही आया था। 

वास्तव में गाधी जीका व्यक्तित्व हमे दक्षिणी अफ्रीका में खुलता हुप्रा 
तथा समृद्ध होता हुआ प्राप्त होता है। भारतवर्ष में गाधी जी ने वकालत 
करनी चाही, लेकिन वह असफल रहे । वह अपने पहले मुकदमे में ही बाप 
गये और कुछ नही बोल सके । उन्होने अध्यापक बतना चाहा, उन्हे इसलिए 
नहीं लिया गया क्योंकि वह ग्रेजुएट नही थे । अतः अन्त में उन्हें दादा 
अब्दुल्ला एण्ड कम्पनी! का नौकरी का प्रस्ताव स्वीकार करना पड़ा। यह 
कम्पनी दक्षिणी अफ्रीका में थी । 

उनकी सत्य के भ्रति दृढ़ता तथा उनका न्याय के प्रति आग्रह हमे 
दक्षिणी अफ्रीका में घटित हुई दुर्घटनाओं के समय उभरता मिलता है। 
दक्षिणी अफ्रीका में भारतीयों को “कुली' कहा जाता था, और उनको इतना 
भी अधिकार नहीं या कि वह फर्स्ट वलास का टिकट लेकर भी उससे सफर 
कर सके । यह सारे अधिकार अंग्रेजों के लिए सुरक्षित थे । उन्हे दो वार 
एसी शरण से अपमान सहना पडा, यहाँतक कि सीडर (कोच दे अधिकारी) 
ने उनको मारा भी। 

दक्षिणी अफ्रीका के भारतवासियों बी दयनीय दशा ते ही याधी जी 
बो रसं-सषेत्र में आने के लिए दाध्य क्या । उनको सार्वजनिक जीवन वी 
तरफ साने बाली यही ह्वितियाँ थी, जिनके वह स्त्रय भुक्तनाभोगी हुए। 
गांधी जी को एक दान्‍्सटेबिल ने इंगलिए मारा क्योबि वह & बजे के वाद 
पैश्पाथ पर घन रहे थे -- हालांकि उनहे पास इस छूट बा परमिट था। 
४-5 
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वहाँ उनको किसी होटल में ठड़रने को नहीं मिला । वहाँ के हर रहने वाले 
आरतगासी की यही नियति थी॥ उनहों बताया या कि यहाँ सिर्फ घने 
कमाने के अलावा हम सम्मान के नाम पर दुछ प्राप्त नहीं कर सकते । 

हम एक शाब्यनिक प्रन्‍त फ़िर उठाना चाहँंगे-वर्या गापी जी 
उतनी ही राफलता भारत में भी पा लेते, जितनी उन्होंने अक्रीका में पाई, 
अगर यह अफ्रीका न जाकर भारत में रह जाते ?ै हमें ऐसा लगता है कि तव 
हम यह गांधी मुश्विल से पाते जो हमे मिला । 

गांधी जी को वहाँ सगमग अवाधित नेदृत्व करने का अवसर मिला। 
भारत में जब वह आये तो उनसे पहले उनकी प्रतिष्ठा यहाँतथा सारे 
सपार में फैल खुबी थी! विभी सम्मावता को लेकर निष्कर्ष तक पहुँचना 
अमगत होगा। लेकिन एक सत्य सामने अवश्य आता है कि अनपढ़ ब्यव- 
सायी पारसी तया प्रफ्रीका के गिरमिटिया मजदूरों के बीच उनकी अवसर 
मिला कि वह अपने व्यक्तित्व कापूरा खुलाव प्राप्त कर सके । हम इस सत्य 
पर इसलिए अधिक ज़ोर देना चाहते हैं वयोजि महात्मा गांधी के व्यक्तित्व 
में हमे पलायन का पक्ष भी उतना ही प्रवल मिलता है जितना सक्रियता का। 
जिस निर्भयता तथा निरंकुशता को वह अफीका मे अपने व्यक्तित्व में ला 
सके, वह कदाचित्‌ भारत मे उन्हें प्राप्त नहीं हो पाठी। इस सम्बन्ध मे 
हम बाद में और अधिक पुष्टता से विचार करना चाहेंगे । 

गाधी जी ने अपना पहला सार्वजनिक भाषण प्रिदोरियों के मारत- 
वासियों की सभा में दिया जिसमे उन्होंने अपनी सेवाओं को देने बी 
घोषणा की । उपयुक्त विश्लेषण देने से हमारा यह कदापि आद्यय नही हैं 
कि हम गाधी जी की क्षमताओं के सामने प्रश्न चिन्ह लगा रहे हों क्योंकि 
गाघी जी मे एक प्रवृत्ति प्रवलतम थी -- सेवा की भावना ।' इसी से प्रेरित 
होकर उन्होंने 'नेटाल इण्डियन कांग्रेस” की स्थापता की। 

गांधी जी जानते ये कि सार्वजनिक कार्य करने वाले को नैतिक रूप 
से सबल होना चाहिए, सेवा भाव से परिचालित होना चाहिएं, उसको 
सर्वदा स्वार्थे से दूर रहता चाहिए, तथा अपने चरित्र को निष्कलक रखना 
चाहिए । गाधी जी मे अपने व्यक्तित्व को इसी रूप में ढालमे के लिए आत्म- 
अनुशासन तथा निग्रह का मार्ग अपनाया । सादगी से जीवन व्यतीत करने 
का अभ्यास वह इंग्लैंड से करते आ रहे थे, अतः उन्होंने इस दिशा में और 
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अधिक प्रयति वी । 

गांधी जी के अफीडा में किये गये कार्य द्विपक्षीय थे । एक तरफ वह 
औपनिवेशिक धाक्ति से सत्याग्रह के इस पर सधर्ष कर रहे थे, दूसरी तरफ 
उनको सेवा भावना सामाजिव कार्य करवा रही थी । जोहान्सवर्ग के पास की 
आग्तौय बस्ती मे फँलने वाले शाले ऊन, बोर लडाई में घायलो की सेवा, 
"जुनू' विद्रोह में शुलू घायलों पी देखरेस, उनकी सेवा-भावना के ही परि- 
चायक हैं। वह शुद्ध राजनीतिश् नहीं थे, प्रमुख रूप से वह सेवा-कामी थे । 
वयोंकि राजनीति में भी सेवा प्रमुख उद्देश्य के रूप में घाती है, इसलिए 
बह राजनीतिज्ञ बने । 

ऐसा प्रतीत होता है कि उनके धामिक संस्कार उन्हें शान्दमय जीवन 
बिताने के विए झपनी खरफ घमी टते थे, लेकिन उनकी सेवा-प्रवृत्ति उन्हे 
संघर्ष को घीच में ले जाकर खड़ा कर देतो थी। फोनिक्स की वस्ती, 
टॉलस्टाय फार्म, सेदाश्रम आदि की स्थापना उसकी पहली अभिलाषा 
की धोतक हैं, राजनीति में आजीवन रहना उनकी दूसरी प्रवृति के प्रबल 
दवाव का छोतक है। उनका व्यक्ति इन दो भ्रवृत्तियों के संघर्यों का स्थल 
हमेशा रहा है, पर क्योकि यह दोनों ही प्रवृत्तियाँ एक-दूसरे की पूरक 
दया उसको पुष्ट करने वाली थीं; अतः उनका व्यक्तित्व तडकने के बजाय 
संयोजित तथा साग होता गया । 

'ईश्वर की इच्छा' एक ऐसी ढाल रही है जिसने इस संघर्ष को ढके 
रखा । वह दक्षिणी अफीक। से आकर वम्बई में अपने परिवार को जमाने 
का प्रयत्न कर रहे थे कि वहाँ से फिर बुलाने का तार आ गया। उस समय 
की अपनी प्रतिक्रिया को वह इन शब्दो में अभिव्यक्ति करते हैं जो घ्यातव्य 


गह कहा जा सकता है कि ईइवर ने कभी भी यह स्वीकृति नहीं दी 
कि मेरी व्यक्तिगत कोई भी योजना पूरी हो । उसने उसको अपनी तरह 
से छिल्न-पिन्‍त क्या । 

गाधी जी अन्तरात्मा की आवाज पर बहुत विद्वास करते ये, क्योकि 
वह समझते ये, ईश्वर उसी के माध्यम से आदेश देता है। अपने सिद्धान्तों 
पर अटल विश्वास रखने के कारण गाघी जी मे एक विशिष्ट प्रकार की 
असहिष्णुता भी आई थी, जो उनके समयेंको तथा उन पर श्रद्धा रक्षने वालो 
कि त>ल-+- 
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दर्शन 


दर्शन मानसिक्र विलासिता नही है । यह बैठे-ठाले की तारिक कस रत 
नहीं है। यह मनुष्य के जीवत से इतर, काल और कालगत परिस्थितियों से 
मछूता कोई हवाई विषय नहीं है। यह तत्त्व ज्ञान है। और तत्त्व अथवा 
स्व॒त्व वालू को निचोडने से नही निकलता। दाशंनिक का चिन्तन अतीत 
और वर्तमान को नक्शे की तरह सामने फैलाकर रखता है, तब तात्तविक 
सत्य प्राप्त होते हैं। अगर ऐसा न होता, तो पहला दाशंनिक अन्तिम 
दार्शनिक होता । उसके द्वारा प्रतिपादित दर्शन अन्तिम दर्शन होता | फिर, 
न मनुष्य की बुद्धि का कोई प्रयोजन होता ओर न उसकी चिन्तन क्षमता की 
सार्थकता सिद्ध होती । लेकिन ऐसा गुज रे काल मे नहीं हो सका; ऐसा 
वततंमान में भी नहीं हुआ; ऐसा कदाचित्‌ भविष्य में भी नहीं होगा) 
मनुध्य की जिज्ञासा और सत्य की अनथक खोज उसकी नैसगिक प्रवृत्ति 
रही है, उसने किनारे पर बैठकर सभ्यता और सस्कृति की अजश्ष प्रवाह में 
बहने वाली घारा को तटस्थ तथा निरवेक्ष दर्शक की तरह नही देखा है, 
उसने उसमे योता लगाकर मोतिभो को इकट्ठा किया है और ककड़-पत्थरो 
को बाहर निकालकर फेंक दिया है। इसीलिए दर्शन जीवन से सम्बद्ध रहा 
है। जो उसे मात्र विषय मानेते हैं, वह उसके उद्देश्य की उपेक्षा करके, 
उसके अस्तित्व को ही एक दृष्टि से नकारते हैं । 

*द स्टोरी ऑफ फिलोसोफी! के विद्वान्‌ लेखक विलदूरां ने प्राकृतिक 
परिवत्ेत तथा फलस्वरूप सभ्यता मे घटित परिवर्तन की तरफ संकेत करते 
हुए बहा है, 'इसलिए, मनुष्य को कहानी एक उदासी-परे वृत्त ने चजत्ती है, 
क्योकि वह अभी तक पृथ्वी का स्वामी नही है, जो कि उसको वहन करती 
है।' वह सभ्यता की उपलब्धि की 'सिसिफस' से सुलना करते हुए 
लिखते है : 'सिश्तिफ़स की भांति सभ्यता वार-वार अपनी उच्चतम चोटी 
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पर पहुंची है, सिर्फ,पाशविकता में गिरने के लिए, और फिर शुरुआत से 
पुनः ऊंध्वं गमन करने के लिए ।" इसीलिए राम्यता से निरन्तर “मेंवेरे युग 
का पुनरावर्तन होता रहा है और विद्याध्ययन, विज्ञान तथा कला का 
दुनर्जन्म होता रहा है। 

कोई भी दर्शन कब युग के उपयुवत तथा श्रनुकूल होता है, यह तभी 
जाना जा सकता है जब उस युग को समझ लिया जाये । गांघी जिस युग में 
वैदा हुए, बड़े हुए, प्रौढ हुए, वृद्ध हुए, वह युग विज्ञान की परिषक्र प्रगति 
और औद्योगिकी की अविस्मरणीय उपलब्धियों का युग है। यह गुग व्यापा- 
रिक युग है जिसका लक्ष्य सम्पन्नता को चक्रवर्ती ब्याज की तरह बढ़ाना 
है। यह युग उस राजा की अन्धी तृष्णा का युग है जिसने सोने के अतीव 
लालच में अपने खाने को भी सोने का डला बना लिया और अपनी बेटी 
को भी सोने की बेजान मूर्ति बना लिया। यह युग जिस्म की ह॒विशों का 
युग है। यह युग पाशविक शक्तियों के संचय का युग है, जिसमें वहीं देश, 
वही राष्ट्र इतिहास का नियन्ता है जिसके पास सैनिकों की एक असंख्य 
भीड़ खरीदने की क्षमता है, ऐसे मारक अस्त्रों के बनाने की योग्यता है, 
जो विश्व में तवाही घटित कर सकते हैं। यह युग उनका है जिन्होंने दो 
विश्वव्यापी महाथुद्धों को चलाया और इन्सानो को मुंगों की तरह सामूहिक 
रूप में खत्म किया । और ऐसी निकृष्टता और पाशविक्ता को सर्वोत्तम 
सत्य मानने वाले व्यापारिक युग में गाधी पैदा हुएं। उन्होंने एक दर्शन या 
विचारधारा प्रस्तुत की। उसे हम इस अध्याय में प्रस्तुत करना चाहेंगे । 
वह किस अंश में उपयोगी और मागंदर्शक है, यह अध्येता समझें ! 


मनुष्य : 

मनुष्य क्या है ? क्या वह सृष्टि मे पाये जाने वाले जीवधारियों के 
समान है अथवा भिन्‍न ? पशु और मनुष्य में समानता है कि खाने, सोते 
तथा अन्य शारीरिक कार्य में वे एक सी आवश्यकताओं द्वारा परिचालित 
होने हैं। अतः इस पक्ष में दोनों एक से हैं। लेकिन मनुष्य पशु से इसलिए 
भिल है कि वह अपने पशु-स्तर मे नैतिक स्तर तक उठने के लिए अनवरत 
अन्तर-संघर्ष करता है। उसकी अब तक की विकास-पुष्ट उपलब्धि उसके 
निरस्तर संघर्ष की छोतक है। यह संघर्ष जितना वाह क्षेत्र के लिए रहा 
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है, उतना ही उसे अपनी अन्त प्रवृत्तियों से भी संतर् करना पड़ा है । तभी 
उसने सभ्यता के एक विशिष्ट निशान को छुआ है। गांधी जी मनुष्य की 
विशेषता को बताते हुए लिखते हैं : 
मनुष्य विवेक, विभिन्‍नता मे चयन शक्ति एवं स्वतन्त्र संकल्पात्मकता 
रखता है। पशु के पास ऐसी कोई वस्तु मही होती। यह स्वतस्त्र कर्ता नहीं 
है, और सदुगुण तया दुगुंण, अच्छाई तथा बुराई में अन्तर को नहीं 
जानता मनुष्य स्वतन्त्र कर्ता होते के नाते इन भिन्‍नताओ को जानता है। 
और जब वह अपने उच्च स्वभाव का अनुसरण करता है, तब वह अपने को 
पशु से कही अधिक उच्च दिखाता होदा है। लेकिन जब बह झपने निम्न 
स्वशाव कप अनुसरण करता है. ठव अपने को दणशु से की सोती कोटि का 
दिखाता है।' 
अत, गांधीजी के अनुसार भनुष्य में पशु-अ्वृत्तियाँ भी होती हैं और 
ऐसी भी प्रवृत्ति याँ, जो उनसे उच्च होदी हैं। पहली प्रवृत्तियों के माध्यम 
से मनुष्य का निम्न स्वभाव परिलक्षित होता है, दूसरी प्रवृतियों के माध्यम 
से उसका उच्च स्वभाद (जिसे नैतिक पक्ष कहा जा सकता है) प्रकट 
होता है। 
वस्तु: मचुष्य की सहज प्रवृत्तियाँ ही उसकी भावनाओं त्तथा आदत 
का निर्णय करती है। और यह भी मनोवैज्ञानिक सत्य है कि हमारी 
इच्द्रियाँ सुखदायी वस्तु अंयवां स्थितियों को ग्रहण करती हैं, दु:खदायी वस्तु 
अथवा परिस्थितियों से हटती हैं, उनसे वचती हैं, या उनका त्याग करती 
हैं। चेकिन जेंसे हो यह किन्ही उदात्त मूल्यों को प्राप्त करने का प्रयत्न 
करती है, इनके परिशोधन की ज़रूरत होती है--सही कहां जाय, तो उन 
'इच्छाओ के परिभोधन की आवदयकता पड़ती है जो इन्हें (प्रवृत्तियों को) 
निर्देशित करती हैं। 
यह मूल्य हैं क्या ? इसको निश्चित करने वालो मनुष्य की कौन-सी 
शक्ति है ? जिन्हें हम सद्युध अथवा दु्गु ण, या अच्छाई अथवा बुराई कह- 
कर जानना चाहते हैं, वह किससे सदर्भित है ? इनकी ज़रूरत भी क्यों है ? 
यहाँ हम फिर ग्रांघी जी के मानव-विश्लेषण को प्रस्तुत करेंगे। वह 
कहते हैं : 
भनुष्य न हो सिफ: बुद्धि है,न पशु झरीर, न हो मात्र हृदम अथवा 
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आार्या। एक वरपपुक्त वषा सस्वरित तीसों का संयोग, पृर्ग मतुष्यढों 
कयाने के लिए आेडिफ है ।' 

धान है हि मनुय की बुद्धि रही तिर्जव मेने के विए पुष्ट हो. जरीर 
सीरोद हपा स्वर पे है, आत्मा शु्य एव शक्तिझानी हो तभी हम पूर्ण बे 
जाने डाले मसुष्य की कल्यता कर सह हैं । नीरोग बुद्धि, नौयेग शरीर 
पीर सीरोग आरमा बाला सतुष्य ही पूर्ण मस॒स्य है। परस्तु नीटोग होने 
जी शर्ग ही डिस्हीं रोगों ही तरक सड़ेग करती है। यदू शर्ते साबित झुखी 
है हि ऐसे भो शेग है, हो दि को बीमाए डाच सहते हैं, शरीर की कि 
को धाप १ र पे है, आत्मा ओर स्थाउिप्रस्त कर सहते हैं। और इसी 
गर्माएता के कारण हमें ऐसे मरृस्य, ऐसे कर्सस्य, ऐसे तिईेशक तत्व तथा 
ऐसे धरम की मनिदायंका को श्यीगार करना द्वोता है. जो हमारे सम्पूर्ण 
कयक्तिरक को मगगतियों से बषाये, ओर उससे इतना सुव्यवस्पित 
संयोजन हो कि हमारे शीने की विधि उद्देस्पद्ीन ु्लाचे न भरकर सुनियो- 
जित प्रगति प्राप्त करे। यानी, हमारा ब्यक्तित्व अच्छे-बुरे टुकड़ों का भद्ठा 
एश्त्रीकरण न हो, बन्कि प्नुपात-सम्मत, कलात्मक कृति हो। गाघी जी 
मनुध्य के स्वमाव के वास्तविक स्वरूप की विशेषता कों निम्नलिखित 
शब्दों में बताते हैं 

मनुष्य का स्‍्वमाव अपने स्व” को तभो थायेग्रा, जब वहू यह अनुभव 
कर ले कि मनुष्य होने के लिए उसे पाशवितक अयवा पशुवत्‌ होने से ककता 
पड़ेगा।' 
पशु की विशेषता है कि वह निरंकुश होकर प्रवृत्तियों द्वारा संचालित 
होता है । उसके लह््य इन्हीं श्रवृत्तियो द्वारा श्रेरिव होते हैं। मनुष्य की 
भाषा में यह लक्ष्य निम्न दया मात्र दंहिक आवश्यकताओं के पूरक होते हैं। 
परन्तु मनुष्य को बुद्धि (विवेक) तथा उसकी सदल्पात्मक शक्ति (इच्छा 
शक्ति) यह क्षमता भी देती है, कि वह इन श्रवृत्तियों पर अनुशासन 
कर से । वह जिस यार्य को गलत समभता है. अपने सयम के द्वारा उसके 
विरुद्ध भी खड़ा हो सबता है! इसलिए याधी जी मनुष्य की विशेषता 
आत्ससंयम मे पाते हैं। सनुष्य इसलिए मनुष्य है क्योकि वह आत्मसंयम 
के योग्य है। वह उस सीमा तक मनुष्य है जिसे सीमा तक आत्मसंयम 





१. हरिजन ८-५० र७, पृ० (०४ 
२. हरिजन ८-१०-३े८, पृ० रबर 


३६ गांधी दर्शन और शिक्षा 


को अभ्यास में लाता है ।' 

और यहाँ गाधी जी मनुष्य मे दो प्रकार का स्वभाव निश्चित करते हैं। 
उसमे 'शैतान' का स्वभाव भी है, उसमे 'देवत्व' मी है। लेकिन गाधी जी 
मानते हैं कि 'हममे देवत्व की शक्तियाँ अनन्त हैं।' जिसे वेदान्तिमों ने 
'आत्मा' कहा है, और हम साधारण भाषा में स्व' ($४/) कहते हैं, वह 
सवमे एक-सो है। हर आत्मा की शक्तियां समान हैं, कुछ इन शक्तियों का 
विकास कर लेते हैं, दूसरो में ये सुप्तावस्था मे रहती है। अथर ऐसे व्यक्ति 
भी प्रयास करें तो उन्हें समान अनुमद होगा ।' 

तो फिर इन आत्मिक शक्तियों के विकास को प्राप्त कैसे किया जा 
सकता है ? जीवन का लक्ष्य अगर इस विज्ञेप विकास को प्राप्त करना है 
तो उसे किस प्रक्रिया से गुजरना पडेगा ? मनुष्य को आत्मसयम लेना है 
तो उसका लक्ष्य क्या है ? क्या देवत्व की वह शक्तियाँ जो उसकी आत्मा 
मे सुप्तावस्था मे हैं, उतको जाग्रत करता होगा ? यदि ऐसा करना है, तो 
क्यों ? किसलिए ? 

इन प्रश्नों का उत्तर खोजते ही गाघी जी ऐसी धारणा को स्वीकार 
करने को तत्पर हो जाते हैं, जिसे "प्रत्यक्ष ही प्रमाण है" को मानने वाला 
आधुनिक मस्तिष्क स्वीकार करने को तैयार नहीं है। उसकी तर्क की कसौटी 
पर गाधी जी की यह धारणा सही नहीं बैठती। ईश्वर को स्वीकृति पर 
विश्वास करना एक अस्तित्वहीन, मानसिक उपज पर अपने विश्वास को 
टिकाता है और यह अन्धविश्दास है । यह उस युय के आदमियों का विश्वास 
है जिस युग को हम असभ्यता का युग घोषित करते है --आदिम युग, डर- 
घोक यु । 

लैकिन हमे गाघी जी के ईश्वर को समझना होगा। उसका मूलरूप 
समझना होगा--यद्यपि वह रूपहीन है। इसके साथ-साथ मनुष्य जोवन के 
लक्ष्य को समझना होगा। गाधी जो कहने है : 

जीवन का प्रयोजन नि सदेह अपने को समभना है। हम ऐसा तब तक 
मही कर सकते जव तक कि हम सब कुछ, जो जीवित है, उससे एकरूपता 
अनुभव करना नहीं सीख लेठे। उस जोवन का योग ईश्वर है! इसलिए 
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द्वारा पहचनवाना चाहते हैं, एक ही तरह से प्रनुभव हो सकता है--सूष्टि 
के सजीवों से असीम 'प्रेम” करके, उनकी निःस्वार्थ सेवा करके। अतः 
आनन्द तभी अनुभव होता है जब हमार 'प्रेम' निष्काम हो। हम खुद के 
लिए न हो, हम खुद के लिए म जियें, हम सिर्फ अपने से ही प्रेम करके 
अपने को सिकोडें नही, हम अपने से प्रेंम करके, मात्र अपनी ही सेदा करके 
कुठित न बनें । अपने से प्रेम और अपनी सेवा जानवर भी करते हैं--वैसे 
अविवेबी कहे जाने वाले जानवर भी बपने बच्चों भौर अपनी जाति से 
प्रेम करते हैं। फ़िर हम तो मनुष्य हैं, इसलिए हम अपने प्रेम को विस्तार 
दे सकते हैं। स्वा्॑-केन्द्रिठ न होकर अपने अन्दर सोये, गुडमुडी मारे हुए, 
'प्रेम' को जगा सकते हैं। 

यह जितना जागेगा हमारी सेवा के घेरे को वढ़ाएगा क्‍योंकि किसी 
भी जीव का कष्ट इस दशा में हमारा अपना कष्ट बनेगा। किसी भी जीव 
के चुभा हुआ पित हमे अपने शरीर में चुभा हुआ माला लगेगा। उसका 
दर्द हमारे भे उतरेगा । तब हम उसके पिन को निकालेंगे। उसको दर्द से 
छुटकारा दिलवाएँगे | सेकिन नहीं ! हम उस समय अपने को उस दर्द से 
छूटकारा दे रहे होगे जो उसके दर्द से हममे पैदा हुआ है। अतः हम इस दशा 
में अपने दर्द से मुक्त प्राक र आनन्द को पा रहे होगे ) यही तो बह आनन्द 
है जो चास्तविकतथा स्थायी रह सकता है॥ क्‍योंकि संसार में हजार, 
हज़ार जीव दर्द से कराह रहे होते हैं. कप्ट-दिवारण के प्रयास में हमें 
साँस लेने की फुसंत नहीं मिले इतना दुःख इस पृथ्वी पर व्याप्त है। लेकिन 
हमारे जीवन का लक्ष्य होता चाहिए ज्यादा से ज्यादासेवा--दूसरो के दुख 
का मोचन। और इससे जो हमें बूँद-बूँद आनन्द मिलेगा (एक का दुःख 
हृटावा+-एक बूँद आनन्द)वह्‌ अनयक सेवा की वजह से अदूट और अक्षय 
आनन्द बने जाएगा। यानी हम स्थायी आनन्द को भोगते होगे । यह आनन्द 
शारीरिक नहीं होगा अन्दर का होगा, हमारे असली, शुद्ध 'स्व' का। इस 
आनन्द की प्राप्ति के तरीको को जातवा, या उसका ज्ञान 'चित्‌ ” है। यह 
ज्ञान, सेवा शान है। थानी प्रेम ज्ञान है । यानी 'सत्‌' ज्ञान है। यानी सत्य 
ज्ञान है। यानी ईश्वर ज्ञान है। 

जब ईश्वर को 'सत-चित-आनन्द' कहते हैं, तो उत्तका अथ है : 'सत्‌,/ 
सत्य है--प्रेम और सेवा । 'चित' इस सत्य का ज्ञान है। और इस 'स्त्या 
को भ्राप्ति आनन्द है। गाधी जी ईइवर को ऊर्जा मानते हैं। वह शुद्ध तथा 


दर्शन ३६ 


अकलुष चेतना है। यही जीवन का सार है। यह अनन्त है ।' गांधीजी का 
ईइवर सारी अच्छाइयों को धारण करता है। वह बहले हैं : 

अच्छाई ईश्वर है | उससे पृथक अच्छाई को अनुमानित करना 
नि.शवत वस्तु को अनुमानित करना है (हम इसलिए अच्छा बनना 
चाहते हैं, क्योंकि हम उस तक पहुंचना और उसे अनुमव करना चाहते हैं। 
संसार की सारी खुश्क नैतिकी घूल में बदल जाती है, क्योकि ईश्वर से 
अलग वह निर्जीव है ।* 

ध्यान देने की बात है कि गराधी जो ईश्वर की इस वजह से आवश्यकता 
महसूस करते हैं क्योकि मात्र भादात्मक गुणों पर हमारा विश्वास ठहर 
नहीं सकता । जीवन को कर्म-प्रेरित करने के लिए मनुष्य को विश्वासी 
होता पड़ेगा। उसे कहीं न कहीं अपनी श्रद्धा को ठहराना पड़ेगा। मनुप्य 
की कार्य करने वाली शक्ति कसी भी विषय (0एंव्थ) को विश्वास तथा 
श्रद्धा समर्पित करने के बाद ही उसके गुणों को अपने में उत्तार्मे के लिए 
अविरत संलग्न रह सकती है । भाघषुनिक चितन-घारा ने मनुष्य” को 
“विपय' बनाना चाहा ) मातवतावादी दृष्टिकोण को जीवन का आदर्श: 
पूर्ण, भ्नुकरणीय, 'वाद” माना । पर इस मनोवेशानिक सत्य को भुत्ता 
दिया गया कि मातव में सिर्फ 'तक' ही नहीं है, उसमें एक प्रवृत्ति वह भी 
है, जो “विश्वास” ठहराने के लिए आधार खोजती है ! तर्क! और “विवेक! 
एक निश्चित दूरी तय करने के बाद चकरा जाता है। उसके बाद का 
कदम “विश्वास” का है क्योकि बहुत कुछ ऐसा है जिस जगह पढुँचकर 
हमारी बुद्धि अपने को अयोग्य पाती है। सृष्टि का हर रहस्य अभी तह 
खुला नही है। बुद्धि उस्ते खोल नहीं पाई है। अतः जब वह अपने कोपूरी 
तरह अक्षम पाती है तब “विश्वास' वो पुकारती है। प्रश्त यह है हि 
“विश्वास” का विषय किसे बनाया जाय ? गाघधी जी यहीं हमारी सहायता 
बरते हैं। बह मानवतावादी गी तरह “मनुष्य” को केवल “मनुष्य” पर 
टटराने के लिए तैयार नहीं है। बल्कि वह एक परम मानव, की बर्पता 
करते हैं । यह 'वरम मानव! ही उनका ईश्वर है। यह उन सारी अच्छाईर्यों" 
का घारण कर्ता है, सोत है जिसडी हम गल्पना कर साले हैं। यह्दी 
"दरम मानव हमारे विश्वास गा विषय (०००) बने सक्‍ता है। बतः 
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गांधी जी मानवतावाद को मात्र सानसिक समर्थन नहीं देना चाहते, वयोकि 
कोरा मानसिक समर्थेत हमे कर्म से वंचित करता है। वह एक परम मानव" 
में सारी अच्छाइयों को भ्रवस्थित कर उसके प्रति विश्वास (#0॥) रखने 
को कहते हैं। उसके अगुसार बनने को 'धम' कहते हैं। यदि सही शब्दों 
में कहा जाये तो गाधी जी का ईश्वर ऐसा 'परम मानव” है, जिसमे दुनिया 
भर के सारे सविधानो का 'सत' (855९॥८८) है, यू० न० ओ का 'चार्टर' 
है। वह ऐसे एक 'आदशे विश्व नागरिक का प्रतिरूप है, और अन्तर- 
राष्ट्रीय कानूत का घारणकऊर्ता है, जिसको प्राप्त करने के लिए हर राष्ट्र 

और राष्ट्र को एक-एक लागरिक बेचैन है। लेकिन दिककरेत यह [है कि 
झसके अनुसार बत नही पा रहा है--इसलिए नही बन पा रहा है वयोकि 

विश्वास के माम खोखला है, और कर्म के नाम उल्दी दिशा में चलने 

वाला । वह्‌ जाना कही चाहता है, पहुंच रहा है विपरीत जगह । और यह्‌ 

इसलिए, क्योकि वह अपने पर नियत्रण खो चुका है। बिना तैराकी के 

पर्याप्त अभ्यास के पार करना चाहता है महासागर । बहू उस लाइफवोट” 

में नही बैठना चाहता जो आत्मसंयम झ्थवा झात्मशुद्धि अथवा आत्मानु- 

शासन द्वारा प्राप्त होती है। अस्तु । 4 


आत्मानुशासन : आत्मसंयम : आत्मशुद्धि 


आर्मानुशासन अयवा 'स्व के अनुशासन का अर्थ बया है ? मनृष्य 
जितना स्व-प्रेमी है, उतना ही सामाजिक है। बह केदल अपने लिए महीं 
जी सकता। रोबिन्स क्रूसो को भी पक्षी पालता पड़ा था, ताकि सामाजिक 
भाव अथवा अपने अन्दर के इस अंश की तृप्ति कर सके! और जब उसे 
'फ्राइडे' जैसा एक व्यक्तित प्राप्त हो गया था तो वह बहुत खुश हुआ था । 
उसके लिए स्रिफे अपने लिए जीना घुटन दे रहा था। इसी तरह मनुष्य 
अपने लिए जोकर तृप्त नहीं हो सकता। उसे परिवार की आवश्यकता 
पड़ती है। बहू चाहता है कि अपने में अवस्थित प्रेम का विंपय (०.०८) 
प्राप्त करे । वह यह भी चाहता है कि उसके लिए त्याथ करे । यानी 
अपनी कही जाने वाली सुविधाओं का पत्नी के लिए, अपने बच्चों के 
लिये त्याग करे। परिवार न हो तो कोई पालतू पशु पाल ले और फिर 
उसी पर अपना प्रेम रखे। उसे कोई विषय चाहिए। और ऐसा करके 
उसे विशिष्ट आनन्द भ्राप्त होता है। यह “प्लेडर गरिविंग' है “हैवीनेस 
गिविंग! भी । पर यह आनन्द उसे यूँ ही प्राप्त नही होवा ॥ उसे अनुशासत 
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की प्रकिया मे गुजरना हो क है / रद आइसी ने डुता वाच रखा है। वह 
हित-भर के काम से यका हुआ आठा है । आकर पलंग पर पड़ जाता है। 
शरीर आशम मदमूस बर रहा है। उये एकाएक ध्यान आता है दुले को 
पाना नहीं दिया। शरीर आराम चाह रहा है, आराम कर रहा है, सेडित 
ऐसा ध्यात आते ही वद उठता है । वह झुले को जाकर दूध देता है, जिसे 
उसने अपनी कमाई में से खरीदा है-- ठस कमाई में से जिसे वह अपते 
लिए श्मावा है और चाहे तो सिर्झ अपने लिए खर्च कर सकता है। 
ऐसा वह अपनी इच्छा से करता है। वह प्लय पर पड़ा भी रह सझुठा 
था। पर अन्दर जो प्रेम है, वह उसे प्रेरित झुर्ताह । वह शरीर के 
आराम डी तीश इच्छा पर सयम पाता है। एड अनुगासत स्वतः उसके 
अनजान में सक्रिय होता है। यह स्वतः होता है, अवः ऐसा नहों लगता कि 
बह किसी आत्मानुशासन की प्रक्रिया से गुजरा है। पूरा कार्य स्वाभाविक 
है। प्रति पत्नी के लिए; पत्नी पति के लिए, दोनों अपनी सतान के लिए 
क्या-क्या नहीं करते ? अपने सुखों व सुविधाओं का त्याग करवे हैं। यह 
सव आत्मानुशासन द्वागय ही प्राप्त होता है। जितना क्षेत्र बढ़ाया जायेगा 
उतनी ही आत्मानुश्नासन की आवश्यकता पडेगी। यह मनुष्य की क्षमता 
पर है कि वह अपने इस आत्मानुशासनत को अपने परिवार के लिए प्राप्ठ 
करता है या इसकी सीमा को वाकर अपने प्रेम के वृत्त को बढ़ा देता है। 
प्रेम का वृत्त जिठना बड़ा होगा, उठता ही वह मनुष्य से आत्मोनुधासत 
की अपेझा रखेगा। लेकित जो यह विश्वास करते हैं कि हमारा हृदय 
जितना विशाल होगा, हमार प्रेम जितता डिस्तृत होगा, उतना ही हमें 
आत्मिक सुख मिलेगा--उनके लिए यह अनिवार्य हो जायेया कि अपने से 
या अपने स्वार्थों से दूर होते जायें । यह अत्मानुश्यासन तथा संयम से प्राप्त 
होगा । इसे गांधी जी आत्मशुद्धि कहते हैं। 

गांधी जी आत्मशुद्धि के मार्ग को आसान नहीं पाते। उनके अनुसार 
आत्मशुद्धि का मार्य कठिन है गौर दलदान है॥ पूर्ण शुदता कोग्रापत 
करने के लिए व्यक्ति को पूरी तरह से वासनामुक्त होना पड़ता है 
विचार से, वाणी से कौर किया से। इस दाग-मुक्ति को आप्ठ करने के 
लिए उसे प्रेम और घृणा, लगाव और विकर्षण से ऊपर उठना पड़ता है ।। 

इस आात्मसंयम की श्राप्ति के लिए गांधी जी ये परठजेति के पांच 


$. आत्मकथा (१६६६) पृ०, ३८२-३८5२ 
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अनुशासनो को बर्तमात के संदर्भ में पर्याप्त नहीं पाया है। अतः उन्होंने 
अद्विसा, सत्य, अस्तैय ()४००-४८७॥॥8) ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह (7005 
7०5$९५५००७), रोटी के लिए श्रम, आस्वाद, (0०घ० ० पा ए॥9०0) 
'िर्भयता, घामिक सहिष्णुता, स्वदेशी व अस्पृश्यता को द्वतों के रूप में 
प्रचारित किया। इस तथ्य पर ध्यान देता होया कि ग्राधी जी विचार 
वाणी और कर्म तीनों का ही महत्त्व स्वीकार करते हैं। गलत विचार, 
गलत हैं घलत वाणी गलत वाणी है, ओर गलत कर्म गलत कर्म है। 
उपये,क्त सारे ब्रतों में इन तीनो दृष्टियों से अनुशासन रखना आवश्यक 
है। उदाहरणार्थ हिसा केवल किसी जीव को कप्ट पहुँचाने अथवा उसको 
मारने में ही नही है बल्कि घातक विचार रखने मे तथा कष्टदायी वाणी 
बोलने मे भी है। इसी प्रकार सत्य केवल सत्य कर्म मे ही नही है, बल्कि 
सत्य विचा रक तथा संत्य वाचक होने मे भी है। ब्रह्मचयं की परिभाषा 
देते हुए हुए गाधी जी लिखते हैं: “यह जीवन की वह्‌ विधि है जो हमे 
ब्रह्म (ईश्वर) तक पहुंचाती है । ब्रह्मचर्य अपने में उत्पत्ति-प्रक्रिया के 
पूर्ण निवत्रण को अभिहित करता है। यह नियत्रण विचार, शब्द और 
कर्म में अवश्य होना चाहिए। यदि विचार संयम मे नहीं है तो अन्य दो 
कोई महत्त्व नही रखते हें ।' 

अस्तेय के अर्थ हैं चोरी न करना । लेकिन गाघी जी के अनुसार अस्तेय 
का अर्थे साधारण तरह की चोरी करना नही है। वह तो इसे इस सीमा 
हक ले जाते हैं कि “अगर मैं कोई ऐसी चीज लेता हूँ जिसकी कि मुफे घर्ते- 
मान में आवश्यकता नही है और उसे रखता हूँ तो मैं उसे किसी दूसरे से 
चुराता हूँ ।/* 

गांधी जी की इस अस्तेय की मान्यता को मुलघ्वनि की समझना होगा। 
भारतवपं के गरीबों की हालत पर टिप्पणी करते हुए वह कहते हैं, 'भारत- 
वर्ष में लाखो ऐसे व्यक्त हैं जो दिन में एक बार के भोजन पर रहते हैं, 
और वह खाना भी एक रोटी का होताहै, विना घी का, सिर्फ़ नमक छिडका 
हुआ | चुम्हे और मुझे कोई अधिकार नहीं है कुछ ओर खाने का जब तक 
कि इन व्यक्तियों को अपेक्षतया अच्छा खाना नही खिलाते और कपड़े नहीं 
पहनाते । तुम्हे और मुझे, जिन्हे उनसे अधिक जानना चाहिए, अपनी 

१. हरिजन ८-६-४७, दृष्द शृ८० 
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मवशयरताओं की स्यवरियित करना चोड़िएं, पौर यहाँ तक हि स्वर को 
इस्छा से भूखा रहता चाहिए, दाहि उनकी घितादा जा सके और इपरे 
पदनाये जा से बरतिएदू (रैरंफय ह '४*८८७)०॥ | अम्देय के ही अन्तर्गत 
आग है। जंगे किसी हो ऐसो होई वस्तु आ्राप्त नहीं करनी चाहिए, जियको 
कि उसे आवशयता नहीं ही । उसी तरह, उसे ऐसी हिसी वस्तु रुर संत्रय 
नहीं बरना भाहिए, जियरी कि उसे उखरत न हो । 
अस्तेय तया अपिरिग्रह उठ समालता (£व०८२४/७) के आपार हैं जिसे 
कगा भी 'समाजवाद' मान्यता देता है । आधिक समानता, तब तक नहीं बा 
सरती जब तक कि हर स्यवित अस्तेद तथा अप्रिग्रह को डछीवन में नहीं 
अपनाता । सत्य और अदिसा में विश्वाय रखने वाले का यह प्रथम गर्तेब्य 
है कि उने घाव्रश्यवताओं पर गोे लगाये जो दूसटों के भाग को मोगने के 
लिए प्रेरित करती हैं। वह सचय नहीं करे, क्योंकि उसरा सचय ऐसी 
अनुप्रयोगी स्थिति पैदा करता है, कि न ठो वह उसके काम में आठ है जो 
इफ़्रात को अपने कतेजे से लगाये रहता है और त उसझा वे लोग उपयोग 
कर पाते हैं जिनकों कि वास्तव सें उसकी जरूरत है। परिग्रही की हालत 
उस कुत्ते को है जो मनाँद में रहकर मोंकठा है न खुद खाता है न भूखी गाय 
को छाने देता है। बर्ग तभी पैदा होते हैं जब मनुष्य में स्वेय और परिद्रह 
की भावना प्रधान होती हैं। 
जीविका के लिए घारीरिक परिश्रम आवश्यः है--यह प्ननिदारय है। 
किसी करे क्यों अधिशार हो कि वह शरीर का श्रम नहीं करे, झिर भी रोटी 
खाये ? यह भावना उस छारणा को खण्डित करती है जिसके अनुसार 
मानसिक तौर पर बहतर व्यक्तियों को यह सामाजिक अधिकार दिया यदा 
है कि वह शारीरिक परिश्रम करने वालो को हेय दूष्टि से देखें। ब्यापारो 
बहता है मैंने पूजी लगाई है, मैं व्यडस्था करता हूँ, इसलिए मुम्दे अधिकार 
है कि श्रमिकों को कम पैंसा दूँ, अधिक लाम मुझे मित्रे। यानी मददूरों का 
शारीरिक श्रम उसकी दृष्टि में अपेक्षत॒दां कम महत्त्व का है । यांधी जो इसे 
समाज के लिए अहितिकर मालते हैं ॥ यह समाज के लिए ही नुक्सानदेह 
नहीं हैं बढ़िक स्वयं शारीरिक परिथ्म न करने वाले के लिए भी अहितकर 
है। श्रम का महत्व हमें डानना होगा । इसलिए अध्यापक, वकील, डॉक्टर 
सथा अधिकारियों से भी गांधी जो शारोरिक थम तथा सेवा की आदा 
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रखते हैं। 

निर्मयता ध्यक्ति के लिए वह शक्ति हैं जिसके बूते पर वह सत्य के 
अनुकूल आचरण कर सकता है। वह उसे अन्याय के विरुद्ध खडे होने में 
सहायता देती है । गाधी जी के लिए नेहरू ने कहा कि उन्होने एक सनो- 
वैज्ञानिक क्वान्ति' पैदा की । जो कुछ गाधी ने दिया, उसने इस देश के 
लोगों में हिम्मत, जवामरदी, अनुशासन, सहनशीलता, किसी उद्दश्य के 
लिए हँसते-हँसते मरने की शव्त और इन सबसे बडी बात विनम्नता और 
आत्माभिमान जैसे गुणों को भर दिया ।" 

यह क्रान्ति लाना आसान नही था। इसके लिए गुलाम और पूंगी 
जनता को जगाना था तथा उनमे आत्मविश्वास पूरना था। उन्होने मारत- 
वर्ष में घूम-धुमकर इस यथार्थ को जान लिया था कि शिक्षित भारतवर्ष 
डर के लकवे से घिरा हुआ है। अतः उन्होने कहा, 'हम परिणामों से डरते 
हैं इसलिए सत्य कहने से डरते हैं। जो ध्यकिति ईश्वर से डरता है, वह घरतो 
पर के दिसी भी परिणाम से नही डरेगा।” 

पर अभय या निर्भया दम्भ का भी रूप ले सकती है अत' गाधी जी 
ने विनम्नता पर जोर दिया। उन्होने बहा कि वह व्यक्ति सत्य पा ही नही 
सकता जिसम्रे विनम्रता की अतुल चेतना न हो। सत्य के महासागर पर 
तैरने के लिए व्यक्ति को अपने को जीरो तक घटा देना होगा।' अहिसा भी 
विनम्नता सिखाती है। गाधी जी इस विनभ्रता को फिर हृदय से जोडते हैं, 
"एक व्यवित कभी दूसरे के समक्ष अपने को दण्डवत्‌ स्थिति में डाल लेगा, 
हालाँकि उसका हृदय उसी व्यक्त के प्रति विद्व प से भरा होगा। यह 
विनप्रता नहीं हैं चालावी है ।' सेवा-भावी को विनभ्न होना ही होगा, इसके 
बगैर वह गोई शार्य भही कर सकता । 

इन प्षतों के साथ याघी जी ने स्वदेशी को, अस्पृश्यता को, प्रार्यना फो 
तथा मौन को जोड़ा | वस्तुत. यददी द्वत हैं जिनरा पालन करने से मनुष्य 
अपनी आत्मा शो शुद्ध कर सकता है व अपने पर पूर्ण नियत्रण रख समता 
है। वया यह दत एक व्यक्त का पूर्ण ब्यक्तित्व नहीं बनाये ? ऐसा ध्यकिति 
परिवार, समाज, राष्ट्र और विश्व के लिए कितना उपयोगी होगा इसका 
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अनुमान नहीं लगाया जा सकता । यह आदर मातव का रूप है! यह स्वीकार 
करने में कोई दिक्कत नहीं हैं कि दन द्रठों का पालन साधारण तथा सामान्य 
व्यक्त के लिए बहुत कठिन है । हर व्यक्त सत्याग्रही ही बने, यह आवश्यक 
नहीं है--स्वराज्य से पहले आवश्यक था । 

ऐसा समाज जिसका हर मुल्य भौतिकता पर केन्द्रित हो गया हो और 
उपलब्धियाँ कीमत में नापरी जाने लगी हों; परस्पर निर्भरता तराजू के 
पल्लों पर स्वार्थ रखकर तोली जा रही हों और सामाजिक प्रतिष्ठा का 
मतलब ब्यक्ति वी घन-सम्पन्तता रह गया हो, उसमें रहते वाले व्यक्ति को 
गांधी जी के द्वतों की सलाह देना असगत लगता है । पर दूसरा विरत्प भी 
कया है? गांधी जी ने वर्तमान युग को बुग्रवृत्तियों के विरुद्ध उनके तोड़ की 
सदृष्रवृतियाँ रखी हैं। यदि मनुष्य इनको अपनाता है तो वह अपने स्यक्तिरद 
के बिखराव को दचा सकता है। लेडिन यहाँ छूट को गुंजाइग है। आदमी 
इन व्रतों में निहित भावता को सम्पूर्णता में प्राप्त्त भी कर सके, परन्तु 
जिस अंश तक प्राप्त करेया उतना ही संयोजित व्यक्तित्व वाला बनेगा 
बिल्कुल न प्राप्त करने से आशिक भ्राप्ति अच्छी है। 


समाजवाद : साम्यवाद : सर्वोदिय 

समाजवाद एक आक्षंक घारणा है और बहुत खूबसूरत मारा है। 
समाज के सारे व्यक्ति वरावर की सुविधाएँ वावें; हर तरह की समानता 
हों; कोई नीचा न माना जाये; कोई ऊँचा न यिता जाये; म॑ शोपदक हों, 
ने श्योषित; यही समाजवाद है। मिधांत अथवा धारणा अपने मेडितती ही 
अच्छी हो, जब तक वह यवाय नहीं बन जाती है, बेपार है। समाजवाई 
नाएों में नहीं है, वह तव सफल है जब समाज के हर व्यक्ति को उपलब्धि 
के रूप में प्राप्त हो जाये। आज वास्तदिक स्थिति यह है कि णो राष्ट्र 
समाजवादी होते का दावा बरते हैं, वहाँ भी वर्ग भेई है। जीवन के रहत- 
महन में तया उसके स्तर में अल्यविर्धित राष्ट्रों के मुरावते गुविधाओं का 
अन्तर हो सहता है, सेडित ठसी अनुपात में व़ाँ विधमता भी है । गांधी 
जी इस दिपमता के कारश जी तर सड़ेत करते हैं। धसस मे समाज घोषा 
नहीं जा सहता । वह एक बेतता है, जो सनुष्य के साव कर्वप्यों को जोएती 
है और उससे रफग बी अपेक्षा करती है! मनुष्य जब ठंड हृदय में (अपते 
अन्तर में) सघाजवादी नदी बनता, उसड़े कर्म इस दिशा में स्वत, ब्रेरित 
नहीं हीते, झुवजी शमारवाद दबे अंदुरों दी तरड शसाटच्ता रहुदा। वह 
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जीवन-विधि से प्राप्त हो सकता है। इसीलिए गांधी जी कहते हैं-“समाज- 
बाद पहले व्यक्ति पर निर्भर है जो उसे स्दीकार करता है। अगर उसने 
भन और कर्म से स्वीकार किया है तो उसका आशिक झूल्य है। और अब 
इसके साथ दूसरे बढ़ने दाले जीरो की बढ़ोतरी से बढ़े तो क्रम चलता है 
दस, सौ, हजार का । लेकिन अगर पहला व्यक्ति ही वास्तव मेसही समाज- 
वादी नहीं हुआ--भनसा, वाचा, कर्ंणा--तो वह जीरो महत्त्व रह जायेगा 
आगे जितने भी जीरो बढ़ेंगे--वह्‌ दस गुना, सौ गुना न द्वोकर जीरो महत्व 
के रहेंगे। अतः प्रइत सच्चे समाजवादी होने का है, संख्या का नही है। 

समाजवांद को रवे की तरह शुद्ध होना चाहिए। और ऐसा समाजवाद 
लाने के लिए उन साधनों को भी शुद्ध होना चाहिए जिनका उपयोग किया 
जा रहा है। अतः गांधी जी के अनुसार समाजवाद हृदय-परिवर्तत की 
अपेक्षा रखता हैं। यह हिसा से नही, अहिंसा से प्राप्त हो सकता है। साम्ब- 
वाद, इस समाजवाद को सामूहिक रक्‍्ठपात से लाना चाहता है! वह शोषक 
वर्ग को समाप्त करके समाजवाद लाना चाहता है। लेकिन स्थिति यह है 
कि फौजी अथवा कानूनी शक्ति से लाई जाने वाली समानता, ऊपरी होती 
है, नाममात्र की होती है। वर्तमान साक्षी है कि साम्यवादी देशों में यही 
हो रहा है। कुछ चुने हुए साम्यवादी नेताओं ने थही शक्ति और निरकुशता 
ले रखी है, जो पहले राजा-शासकों को प्राप्त थी । यानी राजनीतिक शक्ति 
को रखने वाले तथा कथित साम्यवादी, उसी तरह के आचरण करते हैं 
जैसे दक्षिणी अमरीका के जमीदार नीग्रो दासो से करते ये। आतक और 
जिपत्रण असली समाजवाद को नही ला सकता। इसीलिए साम्पवादी 
राष्ट्रों मे तानाशाही शक्ति प्राप्त करने के लिए हर साम्यवादी नेता प्रयत्न 
शील रहता है। जहाँ साधन, शुद्ध होना अनिवाय नही है, बहाँ हर पड्यत्र 
जायज है। इसलिए सदेह, भ्रम, सतकंता, साम्यवादी धांसवों को बुद्धि- 
प्रेरक शक्तियाँ हैँ। उनका लक्ष्य है शक्ति प्राप्त करता । 

गाघी जी की मान्यता इस प्रकार से लाये यये समाजवाद से भिन्‍न 
हैं--और यह विश्दसनीय भो है। वह लिखते हैं: 

इसलिए सिफफ सत्यवादी, अहिसक तथा द्वृदय से शुद्ध समाजवादी ही 
भारतवर्ष तथा संसार में समाजवादी समाज की स्थापता कर सकता है।' 

गाघी जी से प्रश्न किया गया था कि यह साम्यवाद के बारे में क्या 
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शोचो हैं ? कया बढ़े भारत के लिए कच्याणकारी होगा ?ै 
गांधी जी ने इसरा उतर इस अम्दी में दिया था रूस की डिस्‍्म का 
साम्यवाद, अर्वात्‌ देशो सास्यवाद ओ सनुत्य पर लागू डिया जाय, भारत 
है लिए प्रतिकूस होगा । मैं अद्दिसक साम्यवाद में विषदास छरवा हूँ!” 
अतः गांधी जी से सर्वोदिय का परच्ता र किया । याघीजी ने अपने समाज- 
खाद को संोंदिय गहा। रादोदिय का अर्थ है--सबरा उद्दय। बंदूसंब्यक का 
जस्याश सही, यल्कि रबका गल्याण | अधिक से अधिक मसला, अधिक से 
अधिक गस्या का, इस सिद्धान्त को गांधी जी स्वीकार नहीं करते, क्योकि 
इसमें अल्पयसझयत का भला नहीं हो पता और एक तरह से उतकी उते्षा 
हो जाती है। वह कहते है. मैं इस सिद्धाल्त पर विश्वास नहीं करताड़ि 
बहुमत का अधिक में अधिक भत्ता किया आये। अपने ययाय॑ में इसका 
(मिद्धान्त का) अर्य यह है कि ५१ प्रतिशत का अनुमानित कल्याण प्राप्त 
करने के लिए, ४६ प्रतिशत के दित का बलिदान झिया जाय, या किया 
जाना चाहिए। यह दृदयद्वीन सिद्धान्त है और इसने मातवता को नुकसान 
पहुँचाया है। वास्तविक, मर्यादित तया मानवीय सिद्धात मात्र यह है कि 
सबका अधिक से अधिर कल्याण, और यह बहुत बड़े स्वाय-त्याग के पदचातृ 
ही प्राप्त किया जा सकता है ।'' 
गाघी जी ने सर्वोदय के समाजवादी विचार को प्रस्तुत करके प्रजा- 
तन्त्र तथा साम्यवादी अर्थ-ब्यवस्था, दोनों को ही राह दिखाई । वियमता के 
उत्पन्न होने का मूल कारण वहाँ है? वह मनुष्य में है और उसकी 
भौतिकता की अतृप्त भूख मे है। जब तक इस विकारी स्रोत पर मनुष्य 
नियंत्रण नहीं रखता, समानता नहीं आ सकती॥ क्‍या तथाकवित प्रजा- 
तांबिक राष्ट्र अमरीका या बिटेन में विषमठा दुर हो गईं। बल्कि विजी 
क्षेत्र को स्वतन्त्रता देकर विषमता को और बढ़ाया गया है। कसी भी 
प्रकार के मानवीय नैतिक सिद्धान्तों को जीवन का लक्ष्य न मातकर, 
वास्चात्य प्रजातात्रिक राष्ट्रों ने जिस असमानता का पोषध किया हैं उसने 
गरीबों और अमी रो में चोटी की ऊँचाई पैदा की है। साधारण आदमी की 
आय और-सम्पन्त आदमी की आय मे दृदय दहलाने वाला फर्क है। लगभय 
यही स्थिति मडदूरों के हि्तैपी साम्यवादी रूस और चीन दी है। वहाँ मी 
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समानता का घनघोर गजेन है पर एक वर्मे शासक है, दूसरा गुलाम से भी 
बदतर । वह सिर्फ कसी सश्ीन का बेजान पुर्जा है, जिसको इतना भी 
अधिकार नही है कि अपनी असतहमतियों को अभिव्यक्त कर सके 
ग्रांघी जी के सर्वोदिय में ऐसी स्थिति की गुंजाइश नहीं है। यहाँ व्यक्ति 
की कश्णा, उसकी त्याग-भावना, उसके आत्मसंयम को जाग्रत करने का 
प्रयास है। इसमें न तो बहुसंस्यक का प्रश्त है न अल्पसंख्यक का। जैसे 
किसी परिवार में हर सदस्य की यह कोशिश होती है कि खुद बढ़े और 
अपने सम्बन्धियों को भी ऊपर उठाये, ऐसा हो रूप समाज का होना 
चाहिए। यही सर्वोदय है। 
समालता को लेकर याघी जी किसी दिवा स्वप्न मे नहीं घूमते | बह 
जानते हैं कि चीटी से हजार गुना भोजन की आवश्यकता हाथी को होती 
है। लेकिन यह असमानता का द्योतक नही है। समानता के मतलब हैं, 
“हरएक को उसकी आवश्यकता के अनुसार मिले ।' गांधी जी के सर्वोदय 
का आधार अहिंसा है। वह यह कल्पता नहीं करते कि कोई समय ऐसा 
होगा जब कोई व्यक्ति किसी से अमीर नही होगा। परन्तु यह ऐसे समय 
को कल्पना अवश्य करते हैं 'जव अमीर अपने को गरीब के मूल्य पर घत- 
आन बनाने से घृणा करेगा और ग्रीव अमीरों से ईर्ष्या करना वन्‍्द कर 
देगा। यहाँ तक कि पूर्ण विदद मे भी हम विपमता को हटाने में असफल 
रहेंगे, लेकिन हम झ्यडे और कड़वाहट को बचा सकते हैं-- बदाया जाता 
चाहिए।" 
सर्वोदिप के अन्तंगत गाधो जी की आ्थिक मान्यताओं पर विचार 
करना चाहेंगे। गाघ्ी जी मनुष्य को क्रियाओं को टुकडो मे करके नही 
देखते | किसी की एक क्रिया का सम्बन्ध वहुमुखी तथा वहुझ्षेत्रीय होता है । 
इसी घारणा को पुष्ट करते हुए गाधी जी कहते हैं, 'मनुष्य की सारी 
क्रियाओं का,विस्तार एक अखंड पूर्णता बनाता है। हम सामाजिक, आशिक, 
राजनैतिक तथा शुद्ध घाभिक कार्य को संकीर्ण बृत्तो मे विभाजित नही कर 
सबते ४१ 
इसका अर्थ है कि मनुष्य खुद भी विषयवार विभाजित नही है; वह एक 
पूर्ण ब्यक्तित है। अतः उसकी एक क्रिया भिन्न-भिन्न मूल्यों से सम्बन्धित हो 
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जाती है। इसीलिए गांधी जी अरयक्षास्त्र को नैतिक शास्त्र से पृयह् नहीं 
करना चाहते । उनकी दृष्टि में ऐसा अय्॑ञास्त्र जो किसी एक व्यक्ति अथवा 
राष्ट्र के नैतिक मंगल को क्षति पहुँचाता है वह अनैतिक है, पापपरुण है। 
इतिहास इस सत्य का साक्षी है कि सम्पत्न राष्ट्रों ने अपनी आधिक 
एवं व्यापारिक नीतियों के कारण मे केवल विवशों का धोषण किया है 
बल्कि उनकी नैतिक क्षति की है। इसलिए गांधी जी के अनुसार जो अर्थ- 
शास्त्र एक राष्ट्र को दूसरे राष्ट्र पर शिकारी की तरह जीने की स्वीकृति 
देता है वह अनैतिक है ।' 
गांधी जी की आधिक धारणा में दीनों का उत्थान प्रमुख है। भारत 
के संद्म में उनका ध्यान याँवों पर केन्द्रित है। उनके सामने डिटिंग 
साम्राज्य की व्यापारिक नीतियाँ थीं जिसने गाँद के कुटीर उधोगों को 
समाप्तप्राय कर दिया था। परिणामतः गरीव की हालत बद से बदतर 
हो गई थी। जब उन्होंने पने प्रौद्योगीकरण का विरोध किया और विकेरित 
अयथ॑नीति का समर्थत किया, तथा गाँव को स्वावसम्बी बनाने गा धस्ताव 
रखा तक उनके मस्तिष्क में उसी वियमता को हटाने की उत्हष्ट कामना 
थी जो भारतवर्ष में पनप रही थी। इसके बरगर सर्वोदिण संभव नहीं पा। 
गांधी णी ने विकरेन्द्रित अर्यनीति के मोचित्य पर जोर देते हुए लिया था, 
“साध्य, जिंसे कि खोजता है वह है मनुष्प भी खुशी जोकि उस्तते पूर्ण पान- 
सिंक सथा मैंतिक विव्वास से संयुक्त हो। मैं इस नैतिक विश्वेष को 
आध्यात्मिकता के पर्याय के रूप में प्रयोग करता हूँ । यह साध्य विफेद्धित 
(अर्धनीति) से ही संभव है" 
गांधी जी जब स्वावलम्बत की बात करते हैं तव उतका यह अमित्राय 
कमी नहीं है कि सहकारी भावना को तिल्ाजलि दे दी जावे । परस्प रनिर्म- 
रता भी उतना ही महत्त्वपूर्ण आदर्श है जितना स्वावलावन बहर्योढि यह 
आवता व्यक्त के शुद्ध करित्र की अयेशा रखती है । मतुष्प को सद्धरारी 
भाव से रहना चाहिए और सबकी भलाई के लिए कार्य बरता बाहिए। 
बूँदों का एकाकी अस्तित्व शण-जीवी है परन्तु दे सहरारी हीइर मदाशागर 
दनाती हैं जो भपनी छाती पर से घिडारी दुत्तों करो गुजार देता है। 
जेकित सहकारी भावता मात्र विवार से नहीं आती है, महू राद्‌ चरित्र डी 
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अपेश्षा रखती है। इसोलिए गांधी जी गिद्धान्त दाहय देते हैं, “चरित्र के 
बगेर सहकारी भावना नही हो सकती" 

तिष्क॑प रूप से वहा जा सवता है कि गाधी जी का सर्वोदय तथा 
उनदी आदिक मात्यताएँ उस मैतिकता पर आधारित हैं जिनका अन्तिम 
दरिणाम स्थायी फल देता है और ऐसे समाज का निर्माण करता है जो 
स्वभाद में तिप्कलंत्र है। 

ध्यक्ति योर रामाज वी इसी चारित्रिक शुद्धि दी बल्यना करके गाछी 
जी ने 'टरस्टीशिप' बी धारणा को प्रस्तुत रिया। ट्रस्टीशिप शी धारणा के 
आपार मे सं रक्षण भाव है अर्थात्‌ सम्पन्न व्यक्ति अपनी पूँजी को अपनी 
ले समझकर समाज की समके । वह उससे अपने मोह गो न दौपपःर तटस्थ 
रहे। वह यह समभे कि मैं इस घन का मात्र संरक्षक हैं। गाष्ी जी ने इस 
घारणा को इन शब्दों मे प्रस्तुत किया है: 'मुक्के यह अवश्य जानना चाहिए 
कि मुझे उतना ही धन अपना समझना घाहिए जिठते की मुझे, आदरपूर्ण 
जीवन बिताने के लिए आवश्यकता है। शेष धन (शाहे मैंने उसे व्यापार 
से कमाया हो अथवा मुझे वह पैतृक सम्पत्ति के रूप में प्राप्त हुआ हो) 
समाह वए है और मह समाज के कल्याण में ही लगना चाहिए) 

गांधी जी पूंजीवाद को न॒तो हिंसा से समाप्त करना चाहते हैं, न 
ही यह इस पक्ष में है कि राज्य दमन से पूँजीवाद को समाप्त करें। वह 
कहते हैं, 'भेरा यह दृढ़ विध्यास है कि भगर राज्य पूंजीवाद को हिसा 
द्वारा दमित करता है तो वह स्वयं हिसागी बुराइयों मे फेस जावेगा! 
और किसी भी समय अहिंसा को विकसित करने मे असमर्थ रहेगा ।" 

गांधी जी यह स्वीकार करते हैं कि यदि सम्पस्न लोग अपनी स्वतः 
की इच्छा से ट्रस्टीशिप स्वीकार नही करेंगे तो निश्चित रूप से उन्हे वर्ग- 
संघर्प बा साभता करना पड़ेगा । वह यह भी बल्पनता करते हैं कि ही सकता 
है सम्पत्ति को रखने वाला वर्य स्वतः ट्रस्टीशिप को स्वीकार न करे | ऐसी 
स्थिति में उसको सामाजिक इच्छा के दवाव के माध्यम से प्रभावित करना 
चाहिए। इस प्रबबर बा वातावरण उत्पन्त होना चाहिए जो सम्पन्न 
व्यक्तियों को विवश कर दे कि वह ट्रस्टीशिप की भावना को स्वीकार 
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करें। ध्यातब्य है डि गांधी जी इस विवशवा को पैदा करने के निए अदितक 
साधनों का ही समर्यन करते है। 


राजनीति, धर्म और प्रजातस्त्र 
कूटनीति और स्वस्थ राजनीति में भन्तर है। एड में साध्य सो प्राप्त 
करने के लिए कुसे मी साधन को अपनाया जा सकता है परन्तु दूसरे में 
साधन का भी शुद्ध होता अनिवार्य है। गांधी जी जिस प्रकार से ब्यक्ति के 
जीवन को एक “असण्ड पूर्ण (सायिक) खालते हैं उसी प्रहार यय्द्र के 
जीवन को भी “अखष्ड पूर्ण (सांगिक) मानते हैं ! अर्थात्‌ यप्ट्र का भी एक 
स्यक्तित्व होता है जो तभी पूर्णता को प्राप्ठ कर सकता है जब सदयुणों 
को अंगीवार करे। राजनीति राष्ट्र की नियामक होती है। इसकी सई* 
मीतियाँ और स्वस्थ उह श्य जनता के कल्याघ के उत्मादक होते हैं। इसी- 
लिए राजनीति को अकलुष तथा सदुचरिद्र होना चाहिए गांधी जी स्पष्ट 
शब्दों में कहते हैं, 'मेरे लिए धर्म से विरहित कोई यजनीति नहीं है” 
मैतिकताहीन राजनीति से बचता चाहिए ।' यह ध्यात रखता है कि जब 
गांधी जो राजनीति में नैतिकता की बात करते हैं ठव उतका मन्तव्य ऐसी 
सत्य-पोषित नीतियों से होता है जिनमें बिस्ती भ्कार का छल प्रथवा वपट 
न हो । और इसीलिए उन्होंने स्वीकार भी क्रिया कि वह राजनीति में 
इसीलिए सक्रिय रहे, क्योंकि वह उन्हें धर्म तक पहुंचाने का माध्यम थी । 
यांषीजी ने अपनी इसी धारणा के कारण सत्याग्रह, असहयोग तथा 
घरना जेसे साधन दिये, जिनसे कि अन्याय का विरोध भी किया जा सकता 
है, परन्तु बिता किसी दुर्भावना के अथवा अरिमाव के । अन्याय के विरोध 
के यह अहिंसात्मक एवं निर्भोक तरीके युग के लिए स्वंथा नवीन ये लेविन 
इसके महत्त्व व उपयोगिता को सारे विश्व ने स्वीकार किया । इन साधनों 
की प्रयम शर्त है चारित्रिक शुद्धता एवं आत्मदल। ईर्प्या-मुक्त प्रेम, तया 
कप्टसहिष्णृता में वह क्षमता होदी है कि कोर से कठोर हृदय वाले 
अन्यायी को भी पश्ष में ले आये ! गांधों जी की राजनीति हृदय-परिवर्तत 
में विश्वास करतो है । 
व्यक्त की स्वतन्त्रता को गांधी जो ने अवश्य महत्त्द दिया, पर उसे 
मर्यादाओं में बाँघा । व्यक्ति की स्वतन्त्रता को क्योंकि गाघी जी अत्यन्त 
महत्त्व देते थे, भतः उन्होंने साम्यवादी झासन दिधि का विरोध किया। 
इसकी अपेक्षा उन्होंने प्रजातस्त्र की शासव-प्रधाली को ज्यादा इल्याघकारी 
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माना । साम्यवादी शासन प्रणाली में व्यक्ति का महत्त्व नही है, उसे कतई 
स्वतन्त्रता नहीं है । बह अकुशों से दबा हुआ है जिसे सिर्फ वही करना है, 
जैसा उसे करने को कहा जाये । उन्होने स्पष्ट कहां कि कोई भी समाज 
व्यक्ति के स्दतन्त्रथ को बकार कर नहीं बन सकता । गह मनुष्य के मूल 
स्वभाव के विपरीत है।* 

व्यक्ति की स्वतन्त्रता को महत्त्व देने के कारण गांधी जी प्रजातस्त्र 
को ससार की सर्वश्रेष्ठ वस्तु मानते हैं; लेकिन यह प्रजातन्त्र अनुशासित 
और उदात्त होना चाहिए । इस प्रजातन्त्र के अन्तगंत कमजोर से कमडोर 
व्यक्ति को भी उतने ही सुअवसर प्राप्त होने चाहिएं जितने मज़बूत से 
मजबूत व्यक्ति को।* 

प्रजातस्त्र के सार तत्त्व का वर्णन करते हुए गांधी जी कहते हैं, 'तत्त्ततः 
प्रजातन्त्र का अर्थ है दह कला और, विज्ञान जो व्यक्ति के विभिन्‍न वर्गों के 
शारीरिक, आर्थिक एवं झाध्यात्मिक स्लोतों को यतिमान कर सबके सामान्य 
कल्याण मे लगा सके ।' 

प्रजातर्थ्र को क्योकि गांधी जी बहुमत का स्वराज्य मानते है अतः वह 
यह नहीं चाहते कि राज्य मे शक्ति का केन्द्रीकरण हो १ वह शासन तथा 
शक्ति के विकेन्द्रीकरण के पक्षपाती हैं। इसीलिए उरहोने सात सो हजार 
भारत के याँवों मे शासन शक्ति को विकेन्द्रित करना चाहा । इस विकेर्द्री- 
करण के अन्तंगद उन्होंने ग्राम पंचायतों का समर्यन किया । उन्होने कहा, 

आएरतवर्ष के दास्तविक प्रजातनन्‍्द मे गाँव ही इकाई हो सकती है ।' * 

गांधी जी ने भविष्य के भारत का स्वप्न देखते हुए यह कल्पना की थी 
कि वह ऐसे भारतवर्ष का निर्माण करेंगे जिसमें गरीब से गरीब भी यह 
अनुभव करेंगे कि यह उनका देश है जिसको कि बनाने में उनकी प्रमाव- 
शाली आवाज़ होगी, ऐसा भारतवर्ष जिसमे ऊँचे और नीचे लोगों का दर्गे 
नही होगा, ऐसा भारतवर्ष जिसमे सारे समुदाय पूर्ण सस्व॒स्ता में रहेगे १ 

लेकिन उनकी कल्पना का ऐसा भारतवर्ष नही पा रहा है। यह देखना 


१५ हरिबिन, १-२:४२, पृ० २७ 

२. महात्मा गाधी, बॉल्यूम ५ (१६५२), पूृ० ३४३ 
३. हरिजन, २७-१-/३६, पु० १४३ 

४. हरिजत, १८-१-४८, पु० ४१६ 

४० यंग इंडिया, १००६-२१, पु० ३५५ 
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होगा कि हम कहाँ फिसल गए ? उन्होंने संसदौय प्रजातस्त्र का समर्यन 
किया था । उन्होंने स्वतन्त्रता अथवा स्व॒राज्य की बल्पना की थी तो उसके 
साथ यह भी माना था कि वास्तविक स्व॒तम्त्रता सिर्फ अंग्रेज़ी साम्राज्य के 
चले जाने में नही है । उसका अर्थ मौसत याँत्र वाले की उस चेतना से है कि 
वह अपने भाग्य का निर्माता है, वह अपने चुने हुए प्रतिनिधियों के माध्यम 
से खुद अपना विधायक है।' 

पर निर्वाचित विधायक सिर्फ़ कानून तथा योजना बनाने वाले नहीं 
होंगे, वे जनता के निर्देशक नही होंगे, वल्कि जनता उनकी निर्देशक होगी। 

विधान सभाओं तथा संसद मे कैसे प्रतिनिधि जायें ? गांधी जी ते इस 
बारे में स्पष्ट कहा है, “मैं चरित्रहीन व्यक्ति द्वारा उच्च स्तर की राष्ट्रीय 
सेवा किया जाना असम्मव मानता हूँ, इसलिए, अगर मैं सूची में से मददाता 
होऊँ, तो पहले मैं चरिश्रवान्‌ व्यक्तियों को छाँदूँगा, फिर उनके विचारों 
को जातूंगा।।" 

अतः स्पष्ट है कि गांधी जी ने ऐसे संसद रादस्यों एवं विधरायरी की 
अप्रैह्या की जो चरित्रवान्‌ हों, जो जनता के प्रतिनिशि हों, परन्तु अपना 
निर्देशक जनता को मानें मत्री ऐसे हो जिंतका व्यक्तिगत जीवत इतना 
सादा हो कि वह आदर तथा श्रद्धा को प्रेरित करें; वह बेंगलों और कारों 
का बहुत जरूरी हालतों में ही उपयोग करें; उनका बमश महँगे विदेशी 
कर्नीचिर से न गज हो, सामकर तव, जवहि उनके देश के करोडो दा्ियों 
के पाग बँटने केः लिए दरी न हो, और यहाँतक हि उनके दाग पहलतने को 
दप्शा न हो । 

गांधी जी के उपयुक्त विचारों वी पृष्ठमुमि में हम बर्तमात राज 
नीतिक दशा की हुलता कर सतते हैं, और सब हमें शारण खोजने में 
कटिताई नहीं होगी कि हम बढ़ा किसते ? क्‍यों गाथी जी के डस्पता वा 
भरत महज स्वप्न द्ोवर रह गया ! !/ 


आधुनिक सम्यता एवं सस्कृति 
जौवत सम्यता एवं सस्हृ्ि हा ध्रतिदिस्‍स्त है। शमारे यहाँ पहरी जीवन 
डी दुलियाद आत्मसयम दर आयारिद थी; आर दुसते भोग को हप्यता 


है. बग इहिया, १३-२०३०, रु ० १२ 
२. दब इंडिया, ३-३२०, बू० ७ 
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उया संस्कृति शादयोतवः मान लिया है । गांधी कौ मे पाश्चात्य भौतिक 
सभ्यता की तरफ हमारा ध्यान आदृष्ट करके उसके विकारी प्रभावों को 
बताया। उन्होंने यह बताना चाहा कि क्सि तरह योरोप का व्यक्ति 
आधुनिक सभ्यता की एड़ी के नीचे दवा कराह रहा है) 

उन्होंने आधुनिक सभ्यता एवं सस्दृति की अति भौतिकता को पूरी 
तरह से अस्वीहृत किया । उन्होने लिखा: “मैंने आधुनिक सम्यता को पूरी 
तरह बेकार घोषित करने का साहस बिया है, क्योंकि मैं यह मानता हूँ कि 
इसबी आत्मा बुरो है।”' उनडी दृष्टि में पाइचात्य सभ्यता ध्वसात्मक 
है, पूर्वी सभ्यता रचनात्मक है। पाश्चात्य सभ्यता मूल केन्द्र से च्युत होने 
वाली है, पूर्वी सभ्यता मूल केन्द्र पर अवस्थित होने वाली है। अतः गाधी 
जी जव अति के औद्योगीकरण, विज्ञान के सहारक स्वभाव, दमा अति- 
भौतिवता की प्रवृति को हानिकारक धोषित करते हैं तो वह शतशः सही 
हैं। यह सारी प्रवृत्तियाँ मानव विकास में स्‍प्रवरोधक हैं--घातक रूप से 
नाशक हैं। विश्व के सशक्त राष्ट्र इस अति का परिणाम भुगत रहे हैं। वहाँ 
का ब्यकित अपनी ही प्रगति के शून्य को अनुभव कर रहा है, और वह जान 
रहा है कि उसवी थाती एक ऐसा व्यस्त, मूल्यहीन जीवन है जिसमे वह 
खुद आत्मद्वोल मशीत बन गया है। मानव कल्याण के नाम भे उसे जो कुछ 
भी प्राप्त हो रहा है वह उसके व्यक्तित्व को सयोजित करने के वजाय 
देजोड़ टुवड़ो का अन्दर से रिक्त खिलौना मात्र बना रहा है--उत्साहहीन, 
आस्तरिक विकलता से भरा, चाभी का खिलौता 

गाघी जी ने विश्व की इस स्थिति पर चिन्ता ब्यकत की । मनुष्य 
जितना इस समय भविष्य के बारे मे चिन्तित है उतना कभी नहीं हुआ । 
बया ससार हमेशा हिंसात्मक ही रहेगा ? कया विषमता और विभेद इसी 
उत्कटता से रहेगे ? बया समाज में कभी शान्ति का वास नहीं होगा और 
विश्व का मनुष्य स्थायी अशान्ति में जियेगा ? 

परन्तु गाधी जी को विश्वास है कि यदि अहिसा को मूल्य माता गया, 
समातता को वितरण का आधार माना गया, सही धर्म पर भ्रास्था रखकर 
भनुष्य मे झात्म-शुद्धता विकसित हो, इसके लिए ऐसा वातावरण उत्पन्न 
किया गया--जो कि प्रेम के विस्तार से प्राप्त हो सकता है - तथा ईश्वर 
की सत्ता में थद्धा तथा विश्वास रखा गया तभी विश्व सही भविष्य को 


१. द सलैक्टेड वर्क्स ऑफ महात्मा गांधी, वॉल्यूम १०, पु० २४७ 
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पा सकता है । गांधी जी ने कल के विश्व का एफ सम्मावित चित्र 
धींचा है, जो कान्यनिर होकर भी प्रेरक है / वह दिखते हैं: 

कस के विश में मैं गरीबी, महायुद्ध, विद्ोह और रक्तप्रात नहीं 
देखता हूँ । भौर ऐसे विश में ईश्वर पर विश्दास द्वोगा -इतना बड़ा और 
गहरा जिठना अतीत में कभी नहीं रहा। विस्तृत अर्थ में विश का अस्तित्व 
। पर आधारित है । इसको उच्छेदित करते के सारे प्रयत्त बमद्त 
होगे ६ 

हम गाधी जी के धर्म तथा ईखर का अन्यत्र बर्णन कर चुके हैं, अतः 
अस्तु। 


राष्ट्रीयता : अन्तर्राष्ट्रीयता 

वबद्रेण्ड रसेल जैसे मान्य पाश्वात्य विचारक ने राष्ट्रीयवा को आधुनिक 
युग की सबसे खतरनाक व्याधि बताया है।' राष्ट्रीयता व्यक्ति को संदुचिठ 
बताती है, भौर उसके हृदय को विशाल होने से रोकती है। देख प्रेम, 
अथवा मातृभूमि का प्रेम प्रयर किसी राष्ट्र के मनुष्यों में कूपमंडुकता को 
पोषित करता है तो इससे अधिक क्षतिकारों कुछ नहीं हो सकता | वर्तमान 
में जबकि राष्ट्रों की परस्पर निर्भरता अनिवार्य आवश्यकता है, कोई मी 
राष्ट्र प्रन्य राष्ट्रों छे अपने को अलग नहीं रख सकता। अतः राष्ट्रीयता को 
अन्तर्राष्ट्रीयता के पक्ष में सहिष्णु होना पड़ेया। इस सत्य से भी इन्कार नहीं 
किया जा सकता कि चालाक राजनितिज्ञों ने राष्ट्रीय प्रेम का, सोमातीत॑ 
कु-उपयोग किया है युद्ध में लडते वाले सैनिकों को राष्ट्र-मक्तित का घूंट 
पिलाकर इस हँद तक उन्मरादित किया जाता है कि वह झपना कतंव्य 
मनुष्यों की जात लेना समझते हैं। यदि राष्ट्रीयता का मतलब है पशुतुल्य 
बनकर हृदयहीन मानव संहार करना, तो कदाचित्‌ इससे निष्ट भावुकता 
($०॥90ा१) अन्य कोई नहीं हो सकती ! 

गांधी जी की राष्ट्रीयता की भावना में हमें ऐसा कुछ प्राष्त नहीं 
होता । उनके अनुसार राष्ट्रीयता वह सोपान है जिसके द्वारा हम मानवता 
को सेवा के उदात्त स्तर को प्राप्त करते हैं ! उनकी मान्यता है कि, “किसी 


है. द माइंड ऑफ महात्मा गांधी (१६६७), पृ० ४६० हे 
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के भी लिए अन्तर्राष्ट्रीययावादी होना, बिना राष्ट्रीयतावादी हुए असम्मव 
है। अन्तर्राष्ट्रीयता सिर्फ तभी सम्भव है जब राष्ट्रीयता यथाय॑ सत्य बन 
जाय, अर्थात्‌ जब भिन्‍न-भिन्‍नदेशो के व्यक्तियों ने अपने को एक कर लिया 
हो, और इस योग्य हो गये हों कि इस तरह कार्य करें जैसे एक मनुष्य हो ।' 
गाधी जी आगे स्पष्ट करते हैं कि 'यह राष्ट्रीयता नही है जो बुराई है, यह्‌ 
संकीर्णता, स्वार्थपरता, पूर्ण भावना है जो आधुनिक राष्ट्रो के लिए कलक 
है और जो कि बुराई है। हरएक, दूसरे के अहित पर, तथा दूसरे के नाश 
पर, लाभ उठाता व अपने को विकसित करना चाहता है।' 

यद्यपि गांधी जी, ब्रिटिश साअ्राज्य के विरुद्ध स्वराज्य के लिए संघर्ष 
कर रहे थे, लेकित उन्होंने अपनी देशभक्ति को भारत के हित तक ही 
सीमित नही रखा था । उन्होंने कहा, 'मेरे लिए देशभक्ति वेसी ही है जैसे 
मानववादिता । मैं देशभक्त इसलिए हूं क्योकि मैं मनुष्य हूँ और मानवीय 
हूँ।। 

अतः स्पष्ट है कि ग्राधीजी को देशभक्ति संकीर्ण तथा स्वार्यपरक 
नही है। उन्होंने प्राथमिकता भारतवर्ष की स्वतस्त्रता को दी । उन्होंने यह 
आप व्यक्त की कि भारतवर्ष छी स्वतन्त्रता के माध्यम से वह “बधुत्व' 
प्राप्त करेंगे, तथा इसका प्रचार करेंगे। उन्होने निर्भीक विश्वास के साथ 
कहा है, 'मेरी देशभक्तित कोई अपने मे पूर्ण चीज नहीं है। यह सबको 
आलियित करती है और मैं उस देशभक्ति को अस्वीकार करूंगा जो दूसरों 
की तकलीफों या दूसरे राष्ट्रों के श्रोषण पर उठने को खोजे ।' 

बस्सुत: राष्ट्रीयता जब कुरूप हो जाती है, तब वह स्वार्भ में बंधी 
होकर दुसरे राष्ट्रों का शोषण करने लगती है। भारतवर्य में ब्रिटिध शासन 
के स्वामिभकित अंप्रेजो ने, अपनी दृष्टि से राष्ट्र-प्रेम का ही सबूत दिया। 
लैकिन ऐसी राष्ट्रीयता, जो एक-दूसरे राष्ट्र को दरिद बनाकर उसके रक्त 
की अस्तिम इंद तक का दान फरने को उत्सुक हो, वह राष्ट्रीयता नहीं 
पाशविकता है। यही कारण था कि ब्िटिश राज्य के हिंत में नीति-अनीति 
को अपनाने वाले वारेन हेस्टिग्ज को अपने ही देश की ससद में घोर आरोपो 
का सामता करना पड़ा थर, और मशनवोयता के नाम पर उसके कृत्यो को 
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निर्ममपापूवेद अनैविक घोधित रिया गया था। अगर यदौ चेतना स्यावी 
हुप से आग्त घासन वी निर्देशिका होती तो एक विदृत शाध्ट्रीयता का 
हप हमारे समक्ष नहीं आता । 

गांधी भी के विचारों की सदृदयता इस दृष्टि से झदमुत हैं। उन्होंने 
सन्‌ ३९ में यंग इटिया में लिखा था : 

हमारी राष्ट्रवादिता दूसरे यप्ट्रों के लिए कष्टप्रद नहीं हो खड़ती, 
जितने मे कि हम किसी का शोषण नहीं करेंगे, ठीक जँसे कि हम किसी 
को भी स्वोकृति नहों देंगे कि वह हमारा झोपण करे । स्वराज्य के माध्यम 
शे हम सारे संसार की सेवा करेंगे । 

अतः यह प्रश्न उठाना त्रुटिपूर्ण है दि कया राष्ट्रीयता आज के युग में 
स्वस्प भावना है। अच्छी से अच्छी और स्वस्थ भावता भी जब संकीर्णवा 
अथवा अंधविश्वास के वाले कपड़े में लिप्ट छाती है तब वह बपनी वास्त- 
विक आत्मा का शोक मनताती होती है । लगभग यही स्थिति राष्ट्रीयता की 
है। परस्तु गांधी जी ने भारतवर्ष का हवाला देकर राष्ट्रीयदा के उदात्ततम 
आदर्श की झलक दिखाने का प्रयास किया है। वह लिखते हैं : 

इसलिए, राष्ट्रवादिता के प्रति मेरा प्रेम, या मे राष्ट्रवादिता के 
लिए यह विचार है, कि मेरा देश स्व॒तंत्र हो जाये, कि अगर आवश्यकता 
पड़े तो पूरा राष्ट्र मर जाये, इसलिए कि मानव जाति जीवित रह सके।' 

अहिंसा, प्रेम, त्याग एवं सेवा को जीवन, राष्ट्र तथा विश्व के लिए 
एक-सा महत्वपूर्ण मानने वाले गांधी जी ही राष्ट्रीयका की इतनी नैठिक 
तया मानवीय व्याख्या प्रस्तुत कर सकते ये 


विश्ववं घुत्व : शस्त्रीकरण : नि:शस्त्रीकरण 
आइचर्यजनक ययार्थ है कि वैज्ञानिक प्रगति, प्राविधिक विकास के 
पश्चात्‌ भी ऊपर से पूर्णतया सम्पन्न दीखने वाले राष्ट्र अबतक इस प्रकार के 
वातावरण को नहीं ला पाये जिसमे मनुष्य जाति दान्ति की साँस ले सके। 
प्रथम विश्वपुद्ध के पश्चात्‌ ऐसी संस्था का निर्माण किया गया जिससे 
यह अपेक्षा रसी गईं कि एक वार सारे बड़े तथा शक्तिशाली राष्ट्र मिलकर 
समझ तथा इमानदारी पते काम लेंगे और युद्ध के सर्वेताथक परिणाम को 
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जानकर भविष्य के लिए सदक हो जाएँगे । लेकिन ऐसा नहीं हो पाया ।' 
दूसरा विश्वबुद्ध फिर छिड़ गया। यह युद्ध पहले से अधिक भयानक या, 
क्योकि अमरीका ते जापान के हिरोशिपा तथा नायासाकी प्र एटमबम 
विराकर उसे तहस-नहस कर दिया था | एटमवम के भ्रयोग ने मानवता 
को इस कितारे पर ला पटका कि उसे सोचना पड़ गया कि क्‍या इतने 
खतरनाक मारक अस्त्र के बाद भी मानवजाति के बचे रहने को सभावना 
रह गई है ? परिणामस्वरूप सथुकत राष्ट्र सघ की स्थापना हुई। आज 
भी अमरीका तथा रूस जैसे शक्ति-सम्पन्न राष्ट्र शान्ति को पुकार करते 
हैं, परन्तु मौलिक उच्चारण तथा संद्धातिक प्रचार के बावजूद भी युद्ध की 
सम्भावदा पूर्ण रूप से टली नही है (' हंगरी, हंंगरी के दाद चैकोसलोबाकिया 
की स्वतन्त्रता का हनन; वियतनाम का युद्ध, मध्य एशिया की अशान्ति 
इस सत्य के प्रमाण हैं कि विश्वयुद्ध कमी भी छिड़ सकता है--यद्यपिं यह्‌ 
सम्भावना ही है, आवश्यक नहीं है कि ऐसा हो ही । 
इसके मूल में भय, सदेह ठथा शस्त्र उत्पादन की अतृप्त लालसा है। 
इस संदर्भ में हिसा तथा सीमा-विस्तार मे विश्वास करने वाले साम्यवादी 
चीन को नही भुलाया जा सकता । एक स्वामाविक प्रश्न उठता है--क्या 
किसी भी राष्ट्र का सामान्य तथा साधारण व्यक्त युद्ध को चाहता है? 
सही उत्तर यही होगा कि “नहीं युद्ध एक ऐसी घातक अवस्था है जिसके 
दरों मे नाश लिपटा होता है और जब वह छिदता है तो हजारो-लाखों का 
बध होता है और राप्ट्रो का आधथिक सतुलन छिम्न-भिन्‍न हो जाता है। 
इसलिए यह आवश्यक है कि हम उन कारणो को देखें जिनके कारण यह्‌ 
सदेहयुक्त स्थिति बनी हुई है। 
गाधी जी ने औद्योगीकरण तथा व्यापार को इसका बुनियादी कारण 
बताया है । उन्होंने लिखा : औद्योगी करण, मुक्के मय है, मानवता के लिए 
अभिशाप होने जा रहा है । एक राष्ट्र द्वारा दूसरे राप्ट्र का शोषण श्यादा 
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समय तक नहीं चल सकता” उन्होंने इसी विचार झो दुसरे रूप मैं इत 
शब्दों में रखा है : 

आज नागरिकता की सुरक्षा, राष्ट्रीय व्यापार की सुरक्षा है, अर्थात्‌ 
शोषण | और कि यह शोपण शकित के प्रयोग की पूर्व कल्पना रखता है-+ 
अनिच्छुक व्यक्तियों पर व्यापार के सादे झाने की ) एक तरह पे राष्ट्र, 
इसलिए, लगभग डाकुओं के जत्ये वन गये हैं, जब कि इन्हें स्त्री और पुरुषों 
का शान्तिमय संगम होना चाहिए जो कि मानवता की भलाई के लिए एक 
हों | दूसरी स्थिति में, उनकी कौ शलता बंदूक की वाहूद के कौ गलपूर्ण प्रयोग 
मे नहीं होगी, वल्कि उच्चकोटि के नैतिक तस्तुओं के आधिपत्प में होगी।' 

राष्ट्रों के व्यापारिक स्वार्थ, इफरात से उत्पादित माल के लिए बाजार 
दूँढ़ना अनेक कारणों मे से एक कारण है, जिसकी वजह से बढ़े राष्ट्र अल्प 
विकसित राष्ट्रों को अपने प्रभाव में रखता चाहते हैं। 

दूसरा कारण मान्यताओं का हो सकता है! रूस तथा अन्य सॉम्य- 
वादी देश मित्र राष्ट्रों को पूँंजीवादी कहकर ऐसे अनन्त विवाद को पनेपाये 
हुए हैं, जिसका कि ययार्थ स्थिति से सीधा सम्बन्ध नहीं है। मनुष्य की 
स्वतस्त्रता का पक्ष लेकर मित्र राष्ट्र साम्मवादी देशों पर सीधा दोषारोपण 
करते हैं कि उनकी शासन-व्यवस्था में मनुष्य का कोई मुल्य नहीं है-- उरहें 
अपनी नीतियों द्वारा साम्यवादी पार्टी भेड़ों की तरह हाँकती है॥ सागय* 
वादियों का दोषारोपण है कि पूँजीवादी देश मजदूर और हिशातों का 
शोषण करते हैं तथा अपनी सम्पन्तता के लिए उनड़ों जीते का हुई हू 
नहीं देते हैं । विषारधाराओं के सप्पे छे यदि हटकर देखा जाये तो विष 
मता साम्यवादी देशों में भी उतनी ही है जितनी प्रजाताजिक पूंजीदारी 
मित्र राष्ट्रों में । 

महात्मा गांधी ने वर्ग संपर्ष के सस्वस्ध में तथा सारटकी विधारशरा 
का उत्तर देते हुए लिखा: 

सधर्ष को समाप्त करते के लिए हमें डुछ क्यादा 7रता है। हमें 
स्वामित्व और शालगा और विपयकामता और अ्द्भाव को अपने हृदय 


से उच्छेदित करता होगा । ' 
गांधीजी द्िता छे पुजीवाब को सम्राप्त रहीं करता घाहते | अ््पा 
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हारा हम पूँजीवादी को समाप्त नहीं झरना चाहते, हम पूँजीवाद को 
समाप्त करना चाहते हैं। 

(दश्व बंघुए्द' की जड़ों बे हिलाने दाली, शस्त्रो का उत्पादन करने 
वासी होड़ है। रूस तथा अमरीका के दीच यह होड़ तीत्रतम है । मूल प्रश्न 
ज्यों का त्पों है कि कया अशुद्ध साधनों से शुद्ध लक्ष्य की प्राप्ति हो सकती 
है ? विश्व में शान्ति स्थापित करने के लिए संहारक छस्त्रों का उत्पादन; 
उन पर राष्ट्रीय आय रा एक बहुत बड़ा भ्रतिशत खर्च किया जाना तथा 
परस्पर भय से प्रेरित होकर संहारक शस्त्रो की इस होड़ को प्रतरतम 
करते जाना, गया रोग का सही निदान है ? हिसा की तैयारी में विश्व- 
शान्ति की आशा करना बयूल के वृक्ष पर गुलाव के फूलों बी आशा करता 
जैसा है। यह नद्दी भूलना चाहिए कि शक्ति सम्पल्तता अपवा सारक 
जरस्त्रों का होता इस छतरे को हर वक्‍त बनाये रहता है कि दिसी भी समय 
उसका उपयोग किया जा सकता है। सम्भव है कि विनाशक बमों की 
ध्वसात्मक छ्षक्ति से संसार इतना उक्‍ता जाये कि अहिसा को स्वीकार 
करे । लेक्नि यांधीजी का विचार इस सम्बन्ध में ध्यातब्य है: 'ठीक इसी 
प्रकार अ्दिसा से ऊबकर कया संसार दुगने साहस से दिसा की तरफ नही 
बढ़े गा ।' गांधी णी एटम बम के प्रयोग को विज्ञान का पैज्नाचिक प्रयोग 
कहते हैं । 

अत; इस समस्या का हल निःशस्त्रीकरण मे है। गाधी जी की मास्यता 
है कि योरोप में निःशस्त्रीक२ण होना चाहिए मगर योरोप आत्महस्या 
नही करना चाहता । वह लिखते हैं : 

अगर शस्त्रों वी यह पागल होड़ जारी रहती है, तो यह अवश्य ऐसा 
ह॒त्याकाड धटित करेगी, जैसा इतिहास मे कभी घटित नही हुआ है। अगर 
विजय प्राप्त होती भी है, तो वही विजयी जीवित मृतक होगा उस राष्ट्र 
के लिए जो विजयी होगा । समीप के इस दुर्भाग्य से वचावनही है; सिवाय 
साहसपूर्ण, विना शर्तं के अहिसक विधि को उसके देदीप्यमान भ्रभावों के 
साथ स्वीगार करने के ए 

गांधीजी का सकेत उस मूल कारणकी तरफ है जो युद्ध कै वातावरण 
को बनाता है। प्रभाव विस्तार #ी कामना विश्व के दो प्रमुख राष्ट्र, 
अमरीका तथा रूस में प्रकट रूप से प्रबल है--डीव की बात नहीं कर 
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रहे हैं, उसका अस्तित्व इन दो के मुकावते में मेंडकी जंसा है, थो नाल 
जड़वाने को तैयार है । पर प्रभाव, अथवा अपने पक्ष में लाने के, दो ही 
तरीके हो सकते हैं--प्रेम या आतंक । आज को स्थिति में, जबकि ठप- 
निवेश-शासन' अपने ओचित्य को खो चुका है, झौर किसी समय के गुलाम 
राष्ट्र अपनी भ्रमुसत्ता को प्राप्त कर चुके हैं, ऐसा सम्भव नहीं है कि 
आतंकवादी नीति कारगर सावित हो 3 ठो दूघरा विकल्प “प्रेम! का रहता 
है। जितना मैत्री माव इन दोनों टाप्ट्रों में से एक राष्ट्र पत्पा सकेगा, 
उतना ही वह बल्पविकसित यप्ट्रों का समर्थेन पा सकेगा। अठः इसकी 
पहली झतर्तें अहिसा होगी जो कि सदुझावना से ही उत्पन्न हो सकती है। 
इसके लिए सहिष्थुता आवश्यक है--वल्कि अनिवाय है। 


६२ गांधी दर्श और शिक्षा 


शिक्षा 


जिज्ञासानिष्ठ व्यक्ति अपनी सजयता तथा सतत सक्रिय विवेक से 
साधारण दीखने वाले कार्यों मे से भी महत्त्वपूर्ण उपयोगी तथा अज्ञात 
निष्कर्षों वो दूँढ़ निकालता है। गाघी जी के बारे में मह कहा जाता है कि 
उन्होंने जिस क्षेत्र में भी डरा-सी रुचि सी, उसमें नवीन उपलब्धियों को 
प्राप्त किया । उनकी यही उपलब्धियाँ उस क्षेत्र में अमूल्य सिद्धान्त बन 
गईं । लेकिन तथ्य दुछ और हो है । वस्तुतः गांधी जी ने थो कुछ भी प्राप्त 
किया, बह प्रयोग तया पनुभव से प्राप्त कि या। वह हर विचार को प्रयोग 
की कसौटी पर कसते थे। परिणमों पर सोचते त्तथा मनन करते थे । 
श्रुटियों को छोड़ते जाते थे और विधि को पूर्ण बनाने के लिए उसमे सुधार 
जोहते जाते थे । इस अध्याय में हम उतकी शिक्षा सम्बन्धी मान्यताओं पर 
विचार करते हुए उनके द्वारा प्रतिपादित बुनियादो शिक्षा (बेसिक एज्यू- 
केशन) की उपयोगिता तथा अनिवार्यता का विवेचन करेंगे $ 

गांधी जी ने अपती आत्मकथा में लिखा है, “मैं बच्चों के साथ को 
बहुत पसम्द करता या, और उनके साथ खेलने तथा हास-परिहास करने 
की आदत मुझे आज तक है ॥ और मैंने तव से हमेशा सोचा है कि मुझे 
बच्चो का अच्छा अध्यापक बनना चाहिए।" 

यही नही घोम्बे की कचहरी में जब वह अपने पहले मुव दमे की प॑ रवी 
करने के लिए खड़े हुए तो वह गवाह से एक भी प्र॒श्त नहीं कर सके । 
उन्होंने अपने को असफलतम वकील पाया । अतः उनको दूसरा विकल्प 
अध्यापन लगा। उन्होंने अंग्रेजी अध्यापक के लिए एक हाईस्कूल मे प्रांता- 
पत्र भी दिया और पिसिपल से मिलें भी | लेकिन क्योकि वह स्नातक नहीं 
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ये, सिफफ मेट्रीकुलेट थे, अत: उनकी नियुक्तित नहीं हुई । 

इन दोनों उदाहरणों को देने वा एक ही उद्देश्य है कि हम समग जायें 
कि गाघी जी शिक्षा के प्रति क्तिने सजग थे । जिस दिशा को उन्होंने पाया 
था वह मात्र बोद्धिक पोषण करती थी, और गांधी थी के अनुसार ऐसी 
शिक्षा एकांगी तथा अपूर्ण है। 

शिक्षा झास्त्र में शिक्ा-अजन को साधनों की दृष्टि से दो श्रेधिणों में 
विभाजित क्या गया है: 

(१) अविधिक (एव) : इस तरह कौ शिक्षा शालक को 
इतर सोतों से प्राप्त होती है यथा माता-पिठा या परिवार, मित्र, रेडिपों, 
समाचारपत्र, समाज तथा खेल आदि से । 

(२) सिधिक (079) : विशिष्ट प्रदालियों के द्वारा, पूर्व निश्चित 
कारयंद्म के अनुसार जो शिक्षा बच्चे सामान्यतः विध्वासयों में पाते है। 

गांधी जी शिक्षाः देने की दोनों दिधियों के समर्थक थे। बच्चों वी 
शिक्षा के लिए वह शालाओं के पाटन को भी उतना ही महत्त्व देते थे 
जितना उसके पारिवारिक वातारश को॥ बल्कि, बह यह मालते थे हि 
माता-पिता को आरमिमिश अवस्था में कक्चों को अपने से अलग सदी रतता 
चाहिए, न उरहें छाक्राकागों में भेजा जाता बाहिए। अपने व्ष्यों की 
शिक्षा के सदर्भ से वह लिखते हैं : 

वूर्ध ब्यवस्धित घर में जिस शिक्षा को बच्चे स्वाभाविक हप में प्राप्त 
काने हैं बसी छाजादास में ध्ाप्स करता आर्मव है।' 

उपयुक्त मास्यता के कारण बहू माता-पिता से भी कुछ ओोक्षाएँ एशते 
है। उड़े अनुसार परति्वतनी के आसतास्‍्मत्र सम्बस्ध, बारतागूत्विके 
उद्देश्य से नहीं होते बादिए । उनसे सयम हया तिपत्रश होता बादिए तैया 
वि झस्तानोटासिकी इच्छा पर ही यह कार्ष होता चाहिए । गधों जी दी 
अरक को धथप देते वाली धारजाओं में यड़ भी एक छारणा शहरी जा सरती 
है, कर दसड़े साध शो 7हं धय है, उसच्ो महश्वहील तेठी बड़ी जा सरता । 
अड़ माता नीता में बट अयज्ला रखे है दि बढ़े वासतों धर संयम रशहए 
खपते को उस जाते मे वरियूर्श करे जो बढ्द के शारीरिक, साततिल्‍ तेपा 
आपिशिड मदल मे सदापद हो। बह संधकट शब्दों मे इक हात्पता डी 
रुखते है रि, 'हम एक प्रद्ार डे अत्यविखास से रहते है हि बच्चे का 
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अपने जीवन के प्रयम्न पाँच वर्षों में कुछ नही सीखना होता । जबकि इसके 
विपरीत सत्य यह है कि बच्चा बाद के जीदन मे कभी नहीं सीखता, जो 
कि आरम्भिक पाँच वर्षों मे सीख लेता है। बच्चे की शिक्षा गर्भ मे आने 
के पश्चात्‌ ही शुरू हो जाती है ।" 
अविधिक शिक्षा का प्रमुख --बल्कि केन्द्रीय--संस्थान बच्चे के माता- 
पिता में निहित होता है। माता-पिताका आधारभूत स्वभाव बच्चे मे रक्त के 
माध्यम से ही नही प्राप्त होता है, बल्कि उसके प्रारम्भिक सस्कारमी उन्हीं 
के द्वारा उस तक पहुंचते हैं| वह एक साफ-स्वच्छ ओर चिकनी मोम को 
सस्‍्लेट होता है, जिसपर कुछ भी चित्रित किया जा सकता है -योग्यता 
चित्रकार मे होती चाहिए। यह नहीं भूलना चाहिए कि उसके ज्ञानार्जन की 
विधि अनुकरण से शुरू होती है। 
गांधी जी पुस्तवीय ज्ञान वी अपेक्षा चरित्र-निर्माण को अधिक महत्त्द 
देते हैं। भौर बैसे भी स्वीकार रुरना चाहिए कि शिक्षा का मूल उद्दे श्य भी 
व्यकितित्द निर्माण ही होता है। पुस्तकीय शान, बिता शरीर निर्माण तथा 
चआएरिविक दिवस के निरथंक तथा अनुएयोगी है ६ बच्चा निर्जीव टेप की 
हुई फिल्म नहीं है कि जिसके काये की इति सिर्फ भरे हुए ज्ञान को दकारने 
में हो। उसे समाज में रहना होता है, उसी मे बढ़ना होता है, और उसी से 
उसे प्रादान-प्रदान करना पड़ता है। यह ब्रम जीदन के अत तक बलना 
होता है। अतः हमे समाज के लिए कटेदार झाडियाँ मही देनी होतीं, छुशवू 
वाले पोधे और फलदार दक्ष देने होते हैं। 
गांधी जी ने इस प्रयोग दो अपने बडदों से शुरू किया था।' उन्होंने 
अपने शच्दो को स्वावसम्बी, परिश्णी तथा सब्दरिज्र बनाते बी दोशिश 
बी। माता-पिता के उत्तरदायित्व की दिशा से सवेत झूरते हुए वह बहते 
हू; 
मैं यह विश्वास करता हूँ मैंने उनके पुस्तवीय प्रशिक्षण को सामाजिर 
सेदा केः लिए बलिदास किया-- जिस पर आधारभूत रूप से विश्वास बरता 
वा, चाहे वह गलती विश्वाग हो**४ सेडिन मैं यह मानता हू कि यह हर 
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मानानपिता का अनिकाय॑ वत्तंव्य है कि वच्चों के लिए इसे (चारिति 
निर्माण) को उपलब्ध करवाये ।' 

इन्ही विश्वासों का यह सुफल निकला कि उनके बच्चों ने किसी * 
प्रकार के शरीरिक श्रम को हैय नहीं समझा, सेवा भाव उनकी कार्यों वं 
नींव में रहा और समय-यमय पर वह अपने कार्यों से इस प्रकार की गिश् 
के अनुकरणीय उदाहरण बने । 

गांधी जी के शिक्षा सम्बन्धी अ्योग में उन्हीं के द्वारा स्थापित चाे 
आश्रमों का विद्येप योग रहा है : अफ्रीका में फोनिक्स के निकट स्थारिय 
झाथम, जोहासवर्ग के निकट टॉल्सटाय फार्म, तथा मारत में सावरमठी 
आश्रम व वर्धा का आश्रम । 

इन आश्मों में शैक्षाणिक प्रयोग की झाधारभूत भूमि टॉलस्टाय 
फार्म की आवश्यकताओं तथा वहाँ की जीवन विधि से ही पोधित हुई है । 
ध्यान में रखने की बात यह है कि फोनिक्स के आश्रम की जीवन-विधि की 
प्रेरणा गाधी जो को रस्कित की पुस्तक 'अनटु दिस्त लास्ट से प्राप्त हुई यो) 
शारीरिक परिश्रम का अपना आनन्द होता है। सादा, करमलीन, सहयोग 
धूर्ण एवं सामुदायिक जीवन स्वस्थ वातावरण को पैदा करता है। और इसी 
की प्राप्ति गाघी जी के भ्राथमों का उह्दे य रहा है। गराध्ी जी तथा उनके 
साथी उस समय /70॥9॥ 09700" नामक एक झखवार निकालते थे । 
इसके प्रेस को भी वह वहीं से गये । 

इस आश्रम में रहने वाले परिवारों के सगमय तौस बच्चे थे। इतकी 
शिक्षा को व्यवस्था भी की गई। घारीरिक श्रम, उद्योग तथा साहित्यिक 
शिक्षा का समन्वय किया यथा । “बालकों की दिनचर्या में ३ घंटे एढ़ाई, २ घंटे 
कृषि कार्य, २ घंटे प्रेस कार्य, तथा रात्रि का अध्ययन रक्खा गया शिद्दा 
का सायन, कार्य करते समय बातचीत, रात्रि की चर्चा, डिग्री पुस्तक या 
अटना पर टिप्पणी आदि थी।' 

सेकिन टॉल्सटाय आश्रम का जस्म दूसरी परिस्थितियों में हुआ । यह 
सत्याग्रह के अतिदाये परिशार्मों के फलस्वरूप उसेकी मांगों का पूरक या। 
दे सत्याग्रही जो कि बहीं संब्या में जेल जा चुके ये उनके परिवारवी 
व्यवस्था संघर्ष-यममिदि कर रही थी । जोहांसवर्ग से फोतिक्स ३०० भौस 





१. द सेनेक्ट्रेड वकर्से ऑफ महात्मा यांधी, वॉस्यूस २, पू०, ४६४ 
३. शिक्षा मिद्धात युप्ता एवं माचुर, ० १४ 


जअञल्‍तर डरजेज और शिशा 


डूर था और यह सम्मद नहीं या कि इतने सारे परिवारों को वहाँ मैजा णां 
सत्ता - यह परिवार इतनी दूर जाता भी नहीं चाहते थे शायद | इसी 
समय रतन जी जमगेद जी टाटा ने (इश्वैड से) सत्याग्हियों के लिए 
२५००० रुपये सत्पाग्रह कोद के लिए दिया था। मितव्ययिता तथा स्याय- 
व्यवस्था रसने के लिए १६१७ में टॉल्सटाय फार्म बी स्थापना जोहांसवर्ग 
से इक्रीस मोल दूर पी गई। यह नजदीह के रेलदे स्टेशन फार्म से एक 
मील दूर घा। ली गई जमोन १,१०० एकड़ थी, जिसमें १०० के लगभग 
फल बाते वृक्ष थे । 

यह पर बसने वाले सत्याग्रहियो भे हिन्दू, मुसलमान, पारसी तथा 
इसाई थे, जिनके भिन्न-भिन्न धर्म थें। अत. शिक्षा को इस शर्त वा भी 
पूरक होना था। हमारे सामने स्पष्ट है कि यहाँ ऐसी शिक्षा! होनी चाहिए 
थी, जो एक तरफ आविए दृष्टि से कम खर्च वाली हो, कृषि तथा डायों 
लिए उपयोगी हो, दो-तीन भाषाभो (गुजराती तमित्त, तेलुगु, हिन्दुस्तानी 
व अंग्रेजी) को एक साथ घलाये सथा धामिक दृष्टि से सम्वन्ध-प्रधान तथा 
सहिष्णुता-पोषक हो । गांधी जी ने इन परिस्थितियों वी माँग को पूरा करने 
वाले शिक्षा बायें-कम को ध्यावहारिक रूप दिया । 

हम पहले ही कह आये हैं कि गाघी जी शिक्षा कय उद्देश्य बच्चे के 
सर्वतोमुखी विकास में मानते थे। उन्होंने लिखा थां--शिक्षा से मेरा 
अभिप्राय उस सद अच्छे को बाहर प्रकट केरवाना है जो बच्चे अथवा मनुष्य 
के अन्दर है -- शरीर, मस्तिष्क और प्रात्मा में ५" 

डटॉल्सटाय फार्म पर दो गई शिक्षा के रूप का सश्िप्त वर्णन करने के 
पश्चात्‌ गांधी जी के शिक्षा रम्दस्धी मूल विचारों वी व्यास्या करेंगे। 

सुवह का समय कृषि तथा बाग में लगता था| सब बद्दो के साथ बच्चे 
खेत पर काम क रते थे तया वायमे गड्ढे खोदते थे, लकड़ी काटते थे, अथवा 
ऐसे ही शारीरिक मेहनत के कार्य करते थे । 

शाला दोपहर के बाद लगती थी। गाधी जी के अतिरिक्त कालेय 
नामक आश्रम निवासी बच्चो को पढ़ाते थे। इस तरह मह शाला दो 
अध्यापकों की शाला थी । 

सबसे बड़ी समस्या भाषा पाठन की थी। तीन घटे भाषा के लिए 
रखे गये थे जिनमे हिन्दी, तमिल, गुजराती तथा उद्ू पढ़ाई जाती थी। 





१. द सलेबटेड वक्‍स ऑफ महात्मा गांधी, बॉल्यूज ६, पृ०, ५०७ 


शिक्षा ६६ 


कलत+ _++ के कहकर इसेज्क हैं कि कुच्चर के दिल हैएे (किस 
शेर रैक ) के क्‍नाफत्प ऋषपारि व 

ही विशकाज़ों हा बई टुफक टिक का कि उतने बच्चों के हि । 
शहर के अपितिक सत्र को रेए तरी हक, ओर घाव प्रतटी का ९ 
यीप में क47 बह शचप शबद वह व जाने इय मे दशा दफ़ार की 
है अपुबतरतीय पर टला 4३ + 

बरी की के सिक्ता शारानी सपोक वें इसी केद्वाहा हबाहिता बी: 
आह का दिपेत बज रह है प्रशोद्दा में कोलिक डे विहुट रुप 
धापप, और दरको डे विदमए दस्यिलय हम, सदा आरए में साबरमा 
अत्यव 4 पर का अप्प पे । 

शक कापणें में शे।हारिर उबोग की धाधारणा बलि टॉविस्न्‍र 
और हो अपग्पशपाओों तबः बड़ा दो जीत हि यि मे ही पोडित हु है। 
चैदाज में रधते हो शा दर है हि को थक्य डे आर को रौरत-दिधरि को 
हें रचा गादी थे को रहित ही वुस्तकजवटू दिय सामस्ट! मे द्राप्त हुई पौ। 
शारीतिश परश्षिय को बता आताई होता है / सा, हर॑सोल, सहयोग 
पूर्ण एश गामुशरि औरीदत स्वृस्य बाताइरश को पैदा करवा है। और इसी 
ही द्रास्ति दापी जी हे घाघपों का उर ये रहा है। साथी जो तैधा उसके 
साथी उस समद *विर्धडीयत 0[थ7:0/” नायक एड प्रखबार निहानते वे । 
देशड़े प्रेस को भी शह जी से यये + 

इस आप में रहते बाले परिवारों के लगमग तौस बच्दें ये। इतडो 
शिक्षा को ब्यदस्पां भी की गई। शारोरिक थम, उद्योग ठपा साहित्यिक 
शिक्षा का समन्दय हिया दवा 2 बापशों की दितिचर्या मे ३ घटे पढाई, र घंटे 
कृति का, २ घटे प्रेस कार्य, ठपा रावि का अध्ययत रक्‍्खा बरा। निक्षा 
का साधन, कार करते समय बातचीत, राशि को चर्चा, किसी पुस्तक या 
घटना पर टिप्पणी आदि थी।* 

लेकिन टॉल्सटाय आधम का जन्म दूसरों परिस्यितियों में हुआ । पद 
सत्याग्रह के अतिदारँं परिधा्मों के फलस्वरूप उसकी माँों का पुरक था। 
बे सत्याप्रही जो कि बड़ी संड्या में जेल जा चुके थे उतके परिवार को 
ब्यवस्था संघर्ष-समिति कर रही थी। जोहासव्ये से फोनिक्स ३०० मोल 





१. द सेलेक्टरेड दक्से ऑफ महात्या गाघी, वॉस्यूम २, पूृ०, ४६४ 
२. शिक्षा सिद्धात युप्ता एवं मायुर, पृ रह 


६८ गाँधी दर्शाता और शिक्षा ॥।] 


दूँर था और यह सम्भव नहीं था कि इतने सारे परिवार्री को वहाँ भेजा जाँ 
सकता -यह्‌ परिवार इतनी दूर जाना भी नही चाहते थे शायद । इसी 
सप्रय रठन जी जमझेद जी टाटा ने (इग्लेंड से) सत्याग्रहियों के लिए 
३५००० रुपये सत्याग्रह कोप के लिए दिया था । मितव्ययिता तथा न्याय- 
व्यवस्था रखने के लिए १६१० में टॉल्सटाय फार्म की स्थापना जोहासबर्गं 
से इबरीस मौल दूर की गई। यह नजदीक के रेलवे स्टेशन फार्म से एक 
भील दूर था। ली गई जप्तोन १,१०० एकड घी, जिसमे १०० के लगभग 
फल वाले वृक्ष ये 

यहाँ पर बसने वाले सत्याग्रहियो में हिन्दू, मुसलमान, पारसी तथा 
इसाई थे, जिनके भिल्न-मिन्‍न धर्म थे। अतः शिक्षा को इस शर्ते का भी 
पूरक होना था। हमारे सामने स्पष्ट है कि यहाँ ऐसी शिक्षा होनी चाहिए 
थी, जो एक तरफ आधिक दृष्टि से कम खर्च वाली हो, कृषि तथा बागों 
लिए उपयोगी हो, दो-तीन भाषाभो (ग्रुजराती तमिल, तेलुगु, हिन्दुस्तानी 
थ॑ अंग्रेजी) को एक साथ चलाये ठथा धामिक दृष्टि से सम्वन्ध-प्रधान तथा 
सहिष्णुता-पोपक हो । याधी जी ने इन परिस्थितियों की माय को पूरा करने 
वाले शिक्षा कार्य-क्रम को व्यावहारिक रूप दिया । 

हम पहले ही कह आये हैं कि गाधी जी शिक्षा का उद्दे श्य बच्चे के 
सवंतोमुखी विकास मे मानते थे। उन्होने लिखा थां--शिक्षा से मेरा 
अभिप्राय उस सब अच्छे को दाहर प्रकट करवाना है जो बच्चे अथवा मनुष्य 
के बन्दर है--- शरीर, मस्तिष्क और पक्‍ात्मा में ।' 

डॉल्सटाय फार्म पर दो गई शिक्षा के रूप का सक्निप्त वर्णन करने के 
पश्चात्‌ गाघी जी के शिक्षा सम्बन्धी मूल विचारों की व्याख्या करेंगे। 

सुबह का समय कृषि तथा बाग मे लगता था। सब बड़ो के साथ बच्चे 
खेत पर काम करते थे ठथा वागमे गड्ढे खोदते थे, लकडी काटते थे, अथवा 
ऐसे ही शारीरिक मेहनत के कार्य करते थे । 

शाला दोपहर के बाद लगती थी। गांधी जी के अतिरिक्त कालेय 
मामक आश्रम निवासी बच्चों को पढाते थे। इस तरह यह शाला दो 
अध्यापकों की शाला थी। 

सबसे बड़ी समस्या भाषा पाठद की थी। दीन घटे भाषा के लिए 
रखे गये थे जिनमे हिन्दी, तमिल, ग्रुडराती तथा उद्दू पढ़ाई जाती थी । 





१. द सलेक्टेड व््स ऑफ महात्मा गांधी, दॉल्यूम ६, पृ०, ४०७ 


शिक्षा ६६ 


इसके अलावा अग्रैजी भी पढ़ाई जाती थी। प्रात उसी मापा के माध्यम मै 
दिया जाता था जिस भाषा को बच्चा वोलता था। पाठ विधि में पुस्तकों 
की सहायता नहीं जी जाती थी । परन्दु बच्चों के अक्षरों को मुलेखन में 
डालने का प्रयास रहता या + ण्हाँ मौखिक भाषण के द्वारा पढ़ाया जाता 
था जिसमे बच्चे अधिक रुचि लेते वे । इतिहास, भूगोल व गणित बच्चों को 
उसी भाषा के माध्यम से पढ़ाया जाता था जिसे वह बोलते थे । 

आध्यात्मिक शिक्षा भी एक समस्या थी। गांधी जी चाहते थे कि 
मुसलमान कुरान पढ़ें, पारसी अवस्ता पढ़ें । लड़कों में एक खोजा! सम्प्रदाय 
का था जिसका पिता चाहता था कि उसे उनकी घामिक पुस्तक 'पोयी” 
पढ़ाई जाये । गांधी जी ने इस शिक्षा को देने के लिए इस्लाम तथा पारसी 
घमममं की पुस्तकों को पढ़ा तथा उसमें प्राधारभूत विचारों को बच्चों को 
पढ़ाया। इसी प्रकार उन्होंने हिन्दू धर्म के भो आधारमूत सिद्धांतों को 
लिखकर रख लिया,। इसके अलावा बच्चों को उनके धर्म के श्लोक, मजन 
आदि थाद कराये जाते थे । व्योकि वह ज्ञान देने के साथ-साय ग्राध्यात्मिक 
अभ्यास भी कराना चाहते थे; अतः उन्होंने अपने को उदाहरण॑स्वरूप 
प्रस्तुत किया । गराधी जी इस आध्यात्मिक शिक्षा के परिणाम को इन शब्दों 
में लिखते हैं : 

प्राटन का यह प्रयोग फल रहित नहीं था। बच्चे असहिष्णुता की 
बीमारी से बच गये, और उन्होंने एक-दूसरे वे धर्म तथा रीति-रिवाजों को 
विशाल दृदयता से देखठा सीखा ) उर्हीने सीखा कि स्ग्रे भाइयों की तरह 
साथ-साथ कंसे रहा जाता है। उन्होंने परस्पर सेवा, नम्नत्ा तथा मेहनत वेः 
सवक को अपना लिया।' 

बदईगिरी तथा जूते बनाने की शिक्षा उत्पादक श्रम के रूप में दी 
जाती थी । 
इस शाला में एक ही वद्षा में सात साल के बच्चों से लेवर बीस वर्ष 
की उचञ्र तक के लड़के तथा १२-२३ वर्ष की उम्र की सड़जियाँ एक साध 
पढ़ती थीं। शिक्षा में लड़के-लड़गी साथ पढ़ते थे) गांधी णी ने इस सह- 
शिक्षा ((०-०४०८२४०४) ये विद्याधियों को काफ़ी स्वतत्रता दे रसी थी । 

रखोई से शुछ दूरी पर एक झरना था जहाँ सके (जो डि डाफ़ी 
धैतान थे) व लड़जि याँ साय-साय सदाने जाते थे । सक एक तिरिषत समय 








है. द सलेडटेड बक्से आफ महारमा मसाधी, वॉल्यूस है, पु ३३० 


७०. गाधी दर्शन बौर शिक्षा 


समूह के रूए में जाते थे । याथी जौ इन सब पेर सतर्क दृष्टि रखते ये। 
यही नही बल्कि सारे बच्चे रात मे एक वरामदे मे ग्राधी जी के चारों तरफ 
सोते थे। ध्यान रहे कि एक विस्तर तथा दूसरे बिस्तर के घीच मे मुश्किल 
से तीन फीट का फासला रहता था। 
गाघी जी ने एक घटना का वर्णन किया है जो रुचिकर तथा शिक्षा- 
प्रद भी है। एक दिन लडकों मे से एक ने दो लड़कियों को छेड दिया। 
गांधी जी के पास वह शिकायत आई । उन्होने उस युवक से वाद-प्रतिवाद 
किया | लेकिन सबको शिक्षा देते के लिए उन्होंने दो लड़कियों के लम्बे 
बाल काटनेचाहे। पहले न उनकी माताएँ तैयार हुईं न दे दोनों लड़कियाँ । 
लेबिन वाद मे मान गईं। गाघी जी ने दोनों लडकियों के वाल कैची से 
काट दिये। यह कक्षा के लिए शिक्षा थी । लेकिन गाधी जी स्वय कहते हैं 
कि इस प्रकार के प्रयोग अनुकरण के लिए नही हैं। 
गांधी जी शारीरिक सजा देने मे विश्वास नही करते थे । उन्होंने एक 
बार घस्िंफ एक लडके को रूल से मारा, जो जदानदराजी पर आ गया था। 
परन्तु इस बात का उन्हें दु.ल चटुत्त हुआ $ 
टॉल्सटाय फार्मे पर किये गये गाधी जी के दौक्षाणिक प्रयोगों ने ही उन्हें 
इस योग्य बनाया कि भारत मे आकर वह एक सर्वंधा मौलिक शिक्षा 
योजना का प्रचार-प्रसार कर सके । यहां भी उन्होने साबरमती तथा वर्धा 
में आश्रम खोले जहाँ इसी शिक्षानयोजना को लागू किया । आगे चलकर 
ग्रांघी जी की बुनियादी शिक्षा नयी तालीम के नाम से प्रसिद्ध हुईं । इसके 
लिए सेवाप्रम मे हिन्दुस्दानी तालीमी संघ स्थापित हुआ । 
गाघी जी के आधारभूत विचारो को पुष्ट करने वाली बुनियादी शिक्षा 
को हम तभी समझ सकेंगे जद गाधी जी वी मूल दृष्टि तथा मान्यताओं को 
समझ लें । आगे हम उन्ही की चर्चा करेंगे। 
शिक्षा किसके लिए और क्‍यों ? यह जड़ प्रइन नही हैं, बल्कि जड़ के 
प्रश्न हैं। अर्थात्‌ हमारी शिक्षा विसके लिए है ? शिक्षा वी आवश्यकता 
क्यों है? 
यूँ, शिक्षा अपने विस्तृत अर्ष में सम्पूर्ण जीवन को परिधित करती है। 
मनुष्य जीवन-भर अनुभवों के माध्यम से शिक्षा ग्रहण करता रहता है 
तथा अपने को थोग्य एव अनुकूल बनाकर ऐसी शक्ति से युक्त करता है जो 
अवरोधों पर विजय प्राप्त करे। शिक्षा व्यक्तित्व का निर्माण है। जब 
शिक्षा ढो सीमित करते हैं तो उसका अभिप्राय बच्चों तथा युवकों की 
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शिक्षा से रह जाता है। हमारे दो प्रश्तों[में से पहले का उत्तर है-प्रिश्ला 
बच्चों और युवकों के लिए होती है । 
दूसरा प्रश्न शेष है--सिश्षा की आवश्यकता क्यों है ? बच्चों के संदर्भ 
में, इसलिए क्योकि वह संसार में आगस्तुक हैं। उन्हें नहीं पता है कि इसके 
लिए या उन्हें जीने के लिए कैसा होना चाहिए। युवकों के लिए यही 
समस्या और प्रदर हो जाती है। उतकी आत्तरिक शक्षितियाँ विकसित हो 
चुकी होती हैं। पर वह यह नहीं जान पाते कि इन शक्तियों का उपयोग 
किस ढंग से किया जाय । दंग” लट्य अयवा उद्दे इय की अपेझा रखता है । 
शिक्षा का महत्त्व उद्दे इय को जानकर “ढंग को रूप-रेखा तैयार करना 
होता है। यह रूप-रेखा ऐसे ही व्यक्ितयों द्वारा तँयार की जा सकती है, 
जिन्होंने जीवन को जाना है, सम्मावित गरियवों को देखा तथा अनुमत 
किया है और ससार को समझा है--इस ससार को, जो चढ़ते वालों को 
सीढ़ी देता है ओर गिरने वाले के लिए सीढियाँ तया सुरक्षा के आधारों को 
ह॒टाता है ! गड्‌ढों को और गहरा दया अंधेरे से मुक्त करता है। 
सही या गलत, अच्छा या बुरा होता है; यह बात दूसरी है कि इसको 
करसौटियाँ भिन्‍न हों । लेकिन यह तो मानना ही पड़ेगा कि सही झौर अच्छी 
शिक्षा बह है जो बच्चो को सही झौर अच्छा युवक कताये, और डुबकों को 
सही और अच्छा आदमी बनाये । सही और अच्छा आदमी न तो अपने को 
क्षति पहुँचाना चाहेगा, और नउस वातावरण को जो उसके लिए है-- 
उसकी सहायता लिए | वातावरण प्रकृति है, समाज है, देश है, और इसमे 
आगे विश्व है । जवपरस्परनिर्मरता का सम्बन्ध है, परस्पर विकास, प्रति- 
विकास का सम्बन्ध है, तव शिक्षा भी वद्दी सही तथा अच्छी हो सकती है 
जो व्यकित विकास में सहायक हो तथा वतावरण-विकास में सहायक हो। 
अब हम गांधीजी के अधिक निवट हैं । उन्हें समझ सवते हैं। वह सातते हैं 
हम में से सर ऐसे संगत को रखो हैं जो आत्मा में उत्त राधिवयर के रूप 
में ग्रवस्थित रहता है । आवश्यकता है कि अध्यापकों द्वारा यह बाहर लाई 
जाये। और वही अध्यापक इस पवित्र कार्य को कर सकते हैं जितवा कि 
स्वयं का चरित्र अद्ूपित है, जो हमेशा सीखने के लिए प्रस्तुत रहते हैं, 
तथा पूर्णता की दिशा में विकास करते हैं ।' 
इस मान्यता के अनुसार शिक्षण एक परवित्र कार्य है और प्रध्यापक 
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को कड़ी परीक्षात्मक कसौटी पर सही उतरना होता है। उसे अपने चरित्र 
को अकलुप रफ़ना होता है, तथा पूर्णता के लिए श्रमसाध्य तपस्या को 
प्रक्रिया से गुज़ रना होता है और झगर उसके चारो तरफ का वातावरण 
दृपित, लालसा उत्तेजक तथा गिराने वाला हो--जैसाकि है और रहता 
है--तो उसका अध्यापन कार्य कितने ही गुना कठिन हो जाता है । लेकिन 
फिर भी इस सत्य की उपेक्षा नही की जा सकती।॥ अध्यापक का सीधा 
सम्पर्क बच्चों से होता है अवजान और भोले बच्चो से, दिशाहारे युवकों 
से | अगर वह ही भटका हुआ होगा तो बच्चे और युवक झावश्यक रूपसे 
अटक जायेंगे । अध्यापक का कार्य सुन्सस्कारो को जमाकर बच्चों तथा 
प्रुवकों को उपयोगी एवं हितकर भागरिक बनाना है। यह प्ुस्तकीय ज्ञान 
को देने से पूरा नही हो सकता । इसके लिए अन्य आवश्यकताओ का ध्यान 
रखना पडता है। 

गाधी जी व्यक्ति को हिस्सों मे नही देखते, उसको पूर्णता मे देखते हैं। 
उन्होंने लिखा : 

मनुष्य न तो सिर्फ वुद्धि है, मं स्वूल पशु-शरीर, न ही हृदय अथवा 
आत्ता मात्र है। पूर्ण मनुष्य के वनने मे इन तीनो का सस्वरित व उचित 
संयोग होना अपेक्षित है ।' 

अतः बच्चो व युवकों वी भी ऐसी शिक्षा होनी चाहिए जो उतके इन 
तीनों पक्षों को विकसित करे। 

बुद्धि के लिए ज्ञान ज़रूरी है। लेकिन गाधी जी इस पक्ष मे नही हैं कि 
गह शान मात्र किताबों के माध्यम से दिया जाये। बच्चों केसाय यह 
स्वाभाविक है कि बह रचनात्मक विधि द्वारा दिये ज्ञान मे अधिक रुचि 
लेते हैं। कितावो को या उनमे दिये ज्ञान को रटना उनके लिए सजा को 
भुगतने के समान है । बच्चे खेल-सेल में या ऐसी ज़ियाओ द्वारा जो उन्हें 
शचिकर तया मनोर॑जक लगें, अधिक ज्ञान को आत्मसात्‌ कर सकते हैं। यह्‌ 
विधि उनको आकर्षित करती हैं और उनमे ऊबन नहीं भरती । छात्रों की 
रुचि, उनकी आवश्यकता को समझते हुए दिया गया शिक्षण फल-प्राप्ति 
करवाता है। छात्रों दी रट्ट, तोता बनाना, न सरकस के ऐसे जानवर बताना 
है, जो एक विशिष्ट क्रिया को ही कर सकते हैं, शिक्षा के तात्विक उद्देश्य 
को समाप्त करना है। यदि अध्ययन करते समय छात्र शो सारी इन्दियाँ 
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गेबग स्सी हुए, हग़ा उसे डिएा में जोक्कर धम्यास दिया ऋपेजों 
क्याश हिएर ही यह | है। रधधी जी है इंग शग्रस्प में दिवार ध्यान 
हैने बोर हैं 

हि गई माता हूँ हि बुदि का राज्य गिवाज सेमी हो सकता है जय 
शरीर के विलमिस अंगों पशदरशार्ण हाप, पैर, मँखें, का, साह़ आदिकों 
आधार तथा प्रशिक्षण लिये । ट्रगरे सर्स्यों में बुद्धि मतायू है सस्ते के शारी- 
रिह असों का वयपोग उसे सरपोशिम हवा शीधातिशीखर अपने मतर्सिक 
दिद्यात $ रने का मार्ग वयपम्ध करता है । 

इसे विधि को यपार्ष रूप देते छे विए गांधी जी ने किसी एक उद्योग 
को केस्टीए महरह्व का रसते का खुशार दिया। बस्ले को विभिल ज्ञात" 
शाराओं को साधारण जान इसी के द्वारा ध्रात करवाया जाता बाहिए॒। 
यहाँ उगकी जिजाया प्रश्नों के द्वारा जायत की जाती भादिएं तवा उसका 
उत्तर अध्यापर को देता बाहिए । 

उदाहरण के सौर पर कताई-युनाई उद्योग लिया जाय।अध्यापक जब 
कपाग की सेती रु रवाने को उछव होता है तब उसे जमीन #, मि्टी के 
बारे में ज्ञान कराना खाहिए। सिट्टों हितती प्रकार की होती है ? कसी 
मिट्टी इस विशिष्द वस्तु को उपजाने में चाहिए ? द्वूसरी प्रकार की मिट्टी 
हिन-किन चीजों को उठाती है ? 

मिट्टी कै बाद उसे जलवायु आदि का ज्ञान देता चाहिए। ऋतुएँ 
कितनी होती हैं? दर्द में महीने जितने होते हैं? किन महीनों में कैसा 
मौसम रहता है ? यर्या कव, क्यों और रँसे होती है ? कम की थेती के 
लिए भैसी वर्षा की आवश्यकता होती है ? दूसरी उपजों के लिए कितनी 
वर्षा, गर्मी आदि चाहिए ? इस प्रकार हम बिना विशिष्ट परिश्रम के 
अच्चों को भौगोलिक ज्ञान देते हैं । 

भूमि को कृषि योग्य वनाने, तथा उनमें क्यारियाँ बनवाने के साथ- 
साथ उन्हें उ्यॉमितिक ज्ञान दिया जा सकता है, मसलन वर्गाकार, बायता- 
कार, वृत्ताकार, त्रिकोणाकार भूमि कसी होती है ।' इनका क्षेत्रफल भादि 
कौसे निकाला जाता है ? सम्व रेखा, समरातान्तर रेखाएँ कसी होती हैं 2 
इसी विधि से गिनती से लेकर जोड़, घटाना, गुणा, भाग, ऐकिक नियम 
साधारण साभ-हानि आदि सिखाया जा सकता है। 
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चाहे शरीर-विज्ञान, स्वच्छता व अन्य विज्ञान हों, इसी प्रश्नौत्तर कौ 
विधि से बच्चों को पढाये जा सकते है। यहाँ हम इतना स्पष्ट अवश्य 
करना चाहेंगे कि जिस रूप मे हमने उपर्युक्त शिक्ष ण-रीति का वर्णन किया 
है, उसमे गांधी जी की शिक्षण दृष्टि को समझाने का प्रयास है। यह ज्ञान 
इसी रूप में नही उडेला जा सकता बल्कि बच्चों को आयु तथा ग्रहण- 
सामर्थ्ये को ध्यान में रखकर खण्डशः रूप मे दिया जायेगा। ऐसा न होने 
पर वाछित उद्दंश्य की प्राप्ति नही की जा सकती | यह हम आगे स्पष्ट 
करेंगे कि गाधी जी बच्चे को सीधा लेखन अथवा अक्षर ज्ञान पर नही 
उतारते हैं। उनकी मान्यता है पहले पर्याप्त ज्ञान को मौखिक रूप से,क्रिया- 
सम्बद्ध करके दिया जाये, जव बच्चा परिचय प्राप्त कर ले तब उसे अक्षर 
ज्ञान और लेखन सिखाया जाय। ध्यान देने की बात यह भी है कि कृषि 
को गाधी जी उद्योग नही मानते हैं, कताई-बुनाई को मानते हैं। 

वास्तव में यह विधि नई नही है । विज्ञान के विषयों को हम प्रयोग 
द्वारा ही समझातें है और इसी विधि से विषय छात्र के जल्दी समझ में 
आ्राता भी है | गाधी जी ने इसी प्रयोग-विधि को उपयोगी उद्योग से जोड़कर 
कई क्षाभों को एक साय प्राप्त करने का प्रयत्व किया है। 

बुद्धिके बाद मनुष्य का देह पक्ष भाता है। गाधी जी शारीरिक परिश्रम 
अथवा मेहनत को बहुत महत्त्व देते हैं। उनका कहना है कि शरीर को 
धारण किये रहने के लिए शारीरिक श्रम आवश्यक है। मानसिक परिश्रम 
मस्तिष्क को सास्कृतिक बनाने के लिए आवश्यक है। उन्होने लिखा: 
अगर हर व्यक्ति पसीने की कमाई पर जिन्दा रहे, तो ससार स्वर्ग बन 
जाये ।' 

गाधी जी ने शारीरिक श्रम के पक्ष में बडा अच्छा तर्क दिया है। वह 
मानसिक श्रम को, शारीरिक श्रम बी अपेक्षा ऊँचा अवश्य मानते हैं, 
परन्तु यह नही मातते कि मानसिक श्रम, शारीरिक श्रम का स्थापनापन्‍्त 
अथवा एवजी हो सकता है। जिस प्रकार मनसिक पोषक वहतु, चाहे उस 
अनाज से कितनी ही महत्त्व वाली हो जिसे हम खाते हैं, पर उसकी एवजी 
का कार्य नही कर सकती ।* 

शारीरिक श्रम का महत्व इसोलिए नहीं है कि शरीर को इसको 


१. महात्मा गाघी, वॉल्यूम ७ (१६५२), पृ० ३८६ 
२. हरिजन, १५-१ ०-२५, पू० ३३५ 


शिक्षा ७५ 


आवश्यकता है; भारत कै सदर्भ में इसका और भी अधिक महत्व है । ऐसी 
सैद्ांतिक अथवा पुस्तकीय शिक्षा भारत की दया को देखते हुए यूरी तरह 
निरुपयोगी है, जिसको प्राप्त करने के वाद भी छात्र इस योग्य ने वेत सक्के 
कि अपने को स्थावलंबी महसूस करे । परम्परागत शिक्षा को आप्त करने 
का ही नती जा था कि युवक मे अनावश्यक झहं आ जाता था और वह 
शारीरिक काम को हेय समझता था। यही स्थिति आज भी है। यांधी जी 
ने इस शिक्षा की जड़ को पकड़ा था। उन्होंने लिखा है : 

हमारे बालकों की पढ़ाई ऐसी नही होनी चाहिए, जिससे वह मेहनत 
का लिरस्कार करने लगें । कोई कारण नहीं कि क्यों एक किसान का बेटा 
किसी स्कूल में जाने के बाद खेती के मजदूर के रूप में आजकल को तरह 
निकम्मा बन जाये । यह अफसोस की बात है कि हमारी पाठशालाओं के 
लडके शारीरिक श्रम को तिरस्कार की दृष्टि से न सही, पर नापसन्दगी 
की नजर से जरूर देखते हैं।' 

गाधी जी मे शारीरिक श्रम को इसलिए भी महत्व दिया कि छात्रों मे 
अनुशासन, नअता सथा सहयोग की भावना जागे | किसी एक उद्योग को 
केस्द्र मानकर शिक्षा देने से इन तीनों युणों का विह/स होता है तथा छात्र 
उत्पादन करके आत्मनिर्भर होता है ! शिक्षा पूरी करते के वाद जब वह 
जीविशा के लिए तैयार होता है तव उसे क्िस्ली अनपड सेठ, या सरकारी 
देफ्तर का मुँह महीं देखता पडता। उसे अपने प्रमाण-पत्र को बाजार में 
बेचते नहीं फिरना पड़ता । 

विनोबा ने शिक्षा तथा उद्योग के सम्बन्ध को समर्थत देने के लिए 
गांधी जी को एक पश्र लिखा था। उसमें विश्वास तथा सहीपत झलकता 
है। वह लिखते हैं : 

“उद्योग +- शिक्षण” यह द्वती भाषा मुझे पसन्द आती ही नहीं। मैं तो 
“उद्योगर- शिक्षण! ऐसा अद सी समीकरण मानता हूँ। शिक्षण के स्वाव- 
लम्दी हो सकते मे मुझे तनिक भी शंका नही। मुझे ऐसा लगता है कि जिस 
विक्षण में स्वावलंवन नहीं, उसे गाँवों की दृष्टि से 'शिक्षण' की संगा ही 
नहीं दी जा सकती +* 

श्यात रसने शी बात है कि उद्योग में शारीरिक थम निहित है और 
डिनोवा शिक्षा और उद्योग को अलग करके नही देखते । 

 हू.बंग इड्या, एलनरें 
२. बुनियादी शिक्षा,, गाधी : नदजीवत प्रशाशन, पृ» ७० 
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शाधी जी ने जिसे हृदय की शिक्षा अथवा आत्मा केविकास की शिक्षा 
कहा है, बह घामिक शिक्षा या भाध्यात्मिक शिक्षा है। इस शिक्षा का भ्रमुख 
उद्देश्य बच्चे मे नैतिक गुणों को प्रोषित करके (पही शब्द कहें, तो उतका 
विकास करके ) उन्हें सदुचरित्र बनाता है। गाधी जी ने धाभिक शिक्षा पर 
क्यो जोर दिया ? उत्तर स्पष्ट है कि घाभिक अथवा आध्यात्मिक शिक्षा 
छात्र के जीवन में प्रवेश करके उसकी अवांच्छनीय प्रवृत्तियों पर रोक 
लगाती है और उसकी सद्ध्रवृतियों को पोषण देठी हैं। आज के छात्रो मे 
जो अनुशासनहीमता, चारित्रिक ह्रास एव अनउत्तरदापित्व पूर्ण अराजकता 
मिलती है उसका मुख्य कारण नैतिक शिक्षण का न होना है। पर कया इस 
शून्यता के होने का दोय महज छात्रों पर ही विपकाया जा सकता है ? हमे 
यह भूलना नहीं होया कि ग्राधी जो शिक्षा मे अविधिक (।70ि779)) 
साधनों फो भी उतना ही महत्व देते हैं, जितना सविधिक साधनों को। 
बच्चों पर माता-पिता, परिवार, समाज तथा अध्यापक का प्रभाव पडता 
है और वह भी उसके लिए 'पाठ' से कम नहीं है। वास्तविक स्थिति यह है 
कि जिस नैतिक खोखलेपन मे सारा समाज और प्रभाव डालने वाली 
शक्तियाँ तैर रही हैं, उससे अधपका क्शोर या युवक वर्य ऐसी अराजक्वा 
को ही प्राप्त कर सकता है । फिर, उससे शिकायत करना अपने को जाने- 
बूझकर निर्दोपी दिखाना है। खेद की थात तो यह है कि हम स्वतन्त्रता 
प्राप्ति में बाद भी उस प्रकार के नैतिक मूल्यों से युक्त आदर्श को छात्रों के 
समक्ष नही रख सके जिसका अनुकरण बह कर पाते । 

इससे पूर्व कि हम ग्राधी की 'आध्यात्मिक शिक्षा' के अभिप्राय को 
सप्रमें पहले यह जान लें कि नैतिकता को पुष्ट न करने वाले धर्म को वह 
धर्म मानते ही नहीं हैं। उन्होंने स्पष्ट शब्दो मे लिखा थः : वास्तविक धर्म 
भोर वास्तविक नैतिकता परस्पर अभिन्‍वरूप से बेंदे हुए हैं । धर्म, मैतिक्ता 
के लिए उसी प्रकार है जैसे पानी उस दीज के लिए जो जमीन में बोया 
गया है।! 

हम गाधी जी को परम्परावादी समझने की भूल न करें इसलिए वह 
धर्म दी अपनी मान्यता को और स्पष्ट करते हैं : 

वह धर्म जो व्यावहारिक कार्यों को महत्व नही देता, और उनके सुल- 
भाव में सहायक नहीं होता, बह धर्म नही है।* 

३. सेलक्शन फ्रॉम गाधी १६५७, पृ० २५४ 
२. यंग इंडिया 3-४५-२४, पु० १६४ 
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नैतिक्शा को स्थावहारिश होता चाहिए गांठी जी के अनुसार: 
खाध्तविक मैं तिकया, सी को पीटने में नहीं है, बल्कि अपने लिए सस्चे 
मार्ग को वानें में है तया उसहा निर्भीझता पूर्वड अनुरुरण करने में है।' 

जपपु का दोनों माम्यताओं का प्रचारद जर शिक्षा में आध्यात्मिक 
शिक्षण की अनिदयता बताता है तड उसका मन्तब्य छिपा नहीं रहता 
बहू घारित्रिक निर्माण और पूर्ण स्पक्तिल्र की प्राप्ति कों शिक्षा का मूल 
उह् पय मानता है। 

हम इसी अध्याय में लिख आए हैं कि विस प्रकार गाधी जी ने टॉच्स- 
टाय फार्म के विदार्थियों को घामिक शिक्षा दो। उस क्चा में हिल्दूं, मुखत- 
मात, पारसी तथा खोजा धर्म को मानते वाते बच्चे थे। गयी जी ने इस 
प्रवार से शिक्षण देते का प्रयत्त किया या कि छात्र अपने-अपने धर्म के बारे 
में भी जाने और दूसरे धर्म को मूल भावनाओं को समझे । वह अपने चर्म 
पर श्रद्धा रसे दया दूसरे धर्म के प्रति सहिष्णुता को अपने में जाग्रत करे। 
यह लगभग उसी प्रदार का प्रयास या जैसे निन्‍्ल-भिल्‍न मुरेते बाद्ययल्तों 
के दृन्द से कोई कुशल सगीत निरेशक अच्छी धुन दजवाने के लिए प्ररल- 
श्ील हो । गाधी जी के इस प्रयास के स्वस्थ परिघामों का वर्णन मी हम 
कर चुके हैं। 

गांधी जी ने भारत को अच्छी तरह समझा या, इसीलिए उन्होंने एक 
दार लिखा: "भारत निरोश्वरवादी कभी नहीं होगा। इस भूमि पर 
नास्तिकता पनप नही सकती ।/* 

अतः यह आवश्यक है कि विभिन्‍न धर्मों के मानने वालों को इस भारत 
में ऐसी घा्मिक शिक्षा दी जाए जो सहिष्युता, ड्रेम तथा नैतिकता को विक- 
सित करे । गांधी जी ने ऐसो धामिक शिक्षा का लाभ बठाते हुए लिखा है: 

अपने सिवा दूसरे घर्मो के इस प्रकार के अध्ययन से सब घर्मो ही 
मौलिक एकता समझ में आ जाएयो जौर उस सा्वत्रिक और निलेप सत्य 
की भी झाँकी घिल जाएगी जो 'मत-मतान्तरों के घूल-धमा के' से परे 
हो।' 


घामिक शिक्षा से छात्र को एक इतर लाभ भी होता है। भारत की 





१. सलेक्शन्स फॉम गांघी, १६५७ पृ० रेश४ई 


२. हिन्द स्वराज्य, है६०८ पु० १०७ 
३. नयी तालीम की ओर : गांघी : नवडीवन प्रकाशन मन्दिर, पृ० १६ 


७८. गांधी दर्शन और शिक्षा 


संस्वृति वयोकि मुख्य रूप से धामिक पृष्ठभूमि में विकसित हुई है अतः छात्र 
को अपनी संस्कृति के मूलस्वभाव का ज्ञान होगा। वैसे भी हमारी संस्कृति 
समन्वयवादी रही है। उसने घामिक सहिष्णुता को ही स्वीहृत नही किया 
है बल्कि बाहर से आई हुई जातियों के ग्रहणीय तत्वों को आत्ममात किया 
है, उसे अपने में ऐसा मिला लिया है कि दूसरे धर्म का दीखता ही नहीं। 
गांधीजी छात्र में ऐसी ही धामिक सहिष्णुता को विकसित करना चाहते 
थे। धामिक सहिष्णुता के महत्व को बताते हुए मौलाना आडाद ने उन 
खानगी संस्थाओ पर आपत्ति उठाई है जो घामिक प्रचार करती तो अवश्य 
हैं परन्तु उतका दृष्टिकोण सकुचित होता है। “वह बहुत बार विद्यार्थी को 
व्यापक और उदार बनाने तथा उसमे सव मनुष्यों के लिए सहिष्णुता की 
भावना पैदा करने के बदले बिलकुल उल्टा ही परिणाम लाता है।' आगे 
वह घामिक शिक्षण का उद्देश्य बताते हुए लिखते हैं: 'सारे धामिक शिक्षण 
का उद्ं एय मनुष्यों को ज्यादा सहिप्णु और ज्यादा उदार विचार वाले 
बनने का होता चाहिए ।' उनका सुझाव है कि खालगी सस्थाओं के बजाय 
धाप्रिक शिक्षण का कार्य संस्कार को लेना चाहिए।' 

स्पष्ट है कि गाधी जी ने जद शिक्षा के साय धामिक शिक्षा को जोड़ा 
उस समय उनके सामने एक ही लक्ष्य था-:छात्र सहिष्णु, नम्न तथा 
चरित्रवान बने । उनमे अनुशासव, आत्मसंयम, प्रेम तथा सेवा-भाव जाये 
जो उनको आये जाकर राष्ट्र का अच्छा नागरिक बनाए। छात्र सत्य के 
प्रति श्रदा रखे, अहिसा मे विश्वास करे व अधिकार से अधिक सेवा से प्रेरित 
कत्तंव्य के प्रति सजय हो, और ऐसे ही कार्यों के लिए सर्दव तत्पर रहे। 

अतः हम कह सकते हैं कि गाधी जी ने ऐसी शिक्षा पर जोर दिया जो 
मनुष्य की मूलभूत आवश्यकताओं को पूरा करती है ज्ञान पिपासा, शारीरिक 
स्वास्थ्य एवं आध्यात्मिक सौष्ठव प्राप्त करने की उसकी चाह इस शिक्षा 
द्वारा छात्र की सर्वागीण उन्नति हंती है। तब वह पूर्णता की तरफ बढता 
है। न उसकी बुद्धि मुखी रहती है, न शरीर नि शक्त रहता है, न उसकी 
आत्मिक शक्ति मरती है। 

यह स्वीकृत सत्य है कि बीमारी, बीमारी के कारणों को जानने वाला 
डाक्टर ही रोग का सही निदान पा सकता है और उपकार, या रोग से 
मुक्ति देने वाली दवा दे सकता है। शिक्षा भी तो एक प्रकार की मुक्ति- 
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गाधीजो का एक लेख 'समालोचक' (गुजराती) के अक्तूबर १६१६ 
के अंक मे प्रकाशित हुआ था। उस लेख मे अभिव्यक्त किए गए विचार 
तात्विक रूप से इतने यथायें उद्घाटक हैं कि उनको देने का सम्मोहन 
विक्षत नही किया जा सकता। इस लेख में गांधीजी की शिक्षा की मूल 
समस्या को पकड़ते हैं । 

'हम पर कुछ अंग्रेजों ने यह आरोप लगाया है कि हम नकल करनें- 
वाले लोग हैं, यह निरा अर्थरहित नहों है। उनमे से एक ने तो हमें सभ्यता 
के साही सोख कागज की अद्भुत उपमा दी है। जैसे स्याही-सोख कागज 
बा फाम अधिक स्याही को चूस लेने का होता है, वैसे हो हम सम्पता वी 
अतिशयता यानी उसकी बुराई को ही लेने वाले हैं--ऐसा इस लेखक ते 

माना है। हमें मान लेना चाहिए कि किसो हद तक हमारो यही हालत ही 
गई है।' 

गांधीजी इस लेख में रूस, दक्षिणी अफ्रीका तथा जापान का उदाहरण 
देते हैं। जापान मे से बुछ व्यक्त अंग्रेजी का ऊँचा ज्ञात प्राप्त करके उसे 
आसान बनाकर जापानी भाषा में जनता मे प्रसार देते हैं, अतः जनता का 
एक बड़ा भाग अंग्रेज़ी पढ़ने के बेकार श्रम से बच जाता है। अन्त मे उन्होंते 
भारत की वास्तविक स्थिति बताई है : 

“हिन्दुस्तान की कम से कम ८५ फीरादी आवादी वा धन्या खेती है। 
१० फीसदी का धन्धा कारीगरी है, जिसमे ज्यादातर बुनाई का कार्य करने 
बदले हैं। बाकी ५ फीरादी पढ़े-लिसे राजनीतिश, वकील, डावटर वगरा 
लोग हैं। यह आखिरी वर्ग अगर सचमुच लोगों वी सेवा करवा चाहे, तो 
उसे &५ फीसदी आदमियों के घन्धों की बुछ न बुछ जानकारी हासिल 
करनी ही धाहिए। ६५ फीसदी लोगो का यह फर्ड माता झाता चाहिए 
कि उनके माँ-बाप जो धन्धा ररते हैं, उसका ज्ञान वह्‌ प्राप्त करें। अगर 
पह ख्याल सही हो, तो हमारे स्कूलों मे इन दो धस्धों की (हृषि और 
बारीगरी) जानकारी बचपन से ही कराई जाने की सहूलियत होनी 
चाहिए।! 

और इसलिए गांधीजी स्कूलो का जमघट शहरों गे नहीं बनाना 
चाहने । उतका सुझाव है: 

खेती और शुनाई वगैरा का सुन्दर ज्ञान सेने लायक हालत पैदा करते 
के लिए हमारे तमाम स्वूत् गाँवों और गहरो के घनो बस्ती वाले हिस्सों 
मे व होकर ऐसी जगह होने चाहिए, जहाँ बड़े-बड़े लेत तैयार हिये जा 
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सके और शिक्षा लगभग खुली हवा में दी जा सके ।* 

गांधीजी एक योग्य वँद्च थे और उन्होंने परम्परित शिक्षा की तह में 
बे उन घातक कीटाणुओ को जान लिया था जो भारत के वासियों की 
जीवन-शक्ति को जहरवाद फोड़े की तरह मवाद से गजगजा रही थी, यह 
हमें स्वीकार कर लेना चाहिए। स्वतस्त्रता प्राप्त करने के वाद भी हम उस 
बढ़े हुए फोड़े का उपचार नही कर सके हैं। यह भी हमें स्वीकार कर लेना 
चाहिए। हमारी शिक्षा-पद्धति अब भी शिखंडी-स्वभावी, पुस्तवीय तथा 
झरचनात्मक है यह भी हमे मान लेना चाहिए । गराघोजी ने १६२६ में 
“बड़ौदा मे शिक्षा' झीष॑क जो टिप्पणी लिखी थी उसका अन्तिम अंश आज 
भी हमारी उच्च शिक्षा तथा प्रायमिक शिक्षा पर सही उतर रहा है, हमें 
इसे भी शुद्ध आत्मा से स्वीकार कर लेना चाहिए--अगर वास्तव में 
हम मे सत्य स्वीकार करने की निर्भीकता एवं ईमानदारी हो है तो) 
उन्होंने कहा या : 

'ऊँची शिक्षा हमें अपने देश में ही विदेशी बना देती है और प्राथमिक 
शिक्षा का बाद के जीवन में कोई उपयोग न होने के कारण यह बेकार हो 
जाती है! इस शिक्षा में न कोई नयापन है और न स्वाभाविकता | नवी- 
नंता म हो तो भी काम चल सकता है--लेकित वहे 'पुरानी' जतताबी 
भूख मिटाने वाली पुरानी शिक्षा भी तो हो ! 

सेक्नि जब हम इस असंतोषपूर्ण भगिमा में वर्तमान शिक्षा-दथा की 
ओर सकेत कर रहे हैं, उस समय हमारी दृष्टि उन नेगष्य उपलब्धियों की 
तरफ है, जो शिक्षा पर व्यय की जाने वासी राशि के अनुपात में गहीं के 
बरावर हैं। हमने ग्राधीजी के शिक्षा-कार्यक्रम कों बहुत अशों में अपना 
लिया है। हमने प्रायामक शिक्षा को गाधीजी की दुनियादी शिक्षा के अनु 
सार रूप भी दे दिया है, छिर भी अपेक्षित परिणाम--सांस्यक्री अंजों के 
अनुसार नहीं, ययार्य स्थिति के अदुसार “ज्यों नहीं प्राप्त हुए हैं, इगफे 
कारथों को भी जानना आवश्यक है ऊँची शिक्षा गी वात १ ता तो भर 
मी असंतोष से मरेगी, क्योकि उसमें रखतारमक गायेद्रम जी शतई गुजा+ 

इस नहीं रखी गई है। बढ़ पदे भी छोरी पुस्तवीय थी, आज भी मच" 
नाओं के खलीता मात्र है । और हुए यद नहीं भूलता चाहिए हि बागी 
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रचतात्मक कार्यक्रम सिर्फ कागज़ी निधि रह जाते हैं यदि उन्हें पूरा करने 
वाले ईमानदार, परिश्रमी, क्ंब्यपरायण तथा अपने उत्तरदायित्व को 
समझकर उसमे अपनी सम्पूर्ण क्षमता नहीं लगाते है। 


अध्यापक-+ 


शिक्षा दा कार्यक्रम व उद्दे इय कितने ही श्रेष्ठ हों, यदि उनको यथार्थ 
में बदलने बाला अध्यापक वर्ग उसके प्रति आस्थादात तथाकृत-सकल्प 
नही है तो परिणाम शून्य होया। इसलिये शिक्षक, शिक्षा अधिकारी एवं 
शिक्षा-विभाग इन तीनों पर ही कसी भी शिक्षा योजना की सफलता 
निर्भर करती है। वर्तमान दशए पर विचार करते से पूर्द हम यह देखना 
चाहेंगे कि पाँधी जी ने अध्यापक से क्या चाहा और उनके अनुसार आदर्श 
अध्यापक वैसा हो सकता है । उन्होंने अपनी आत्मकथा में लिखा है: 'मैंने 
हमेशा से महसूस किया है कि छात्र के लिए उसकी ग्रसली पाद्य-पुस्तक 
उसका शिक्षक है ।" 

गांधीजी की 'शिक्षा' में आध्यात्मिक शिक्षा भी सम्मिलित है; अतः 
अध्यापक को ऐसा आदर्श अध्यापक होता चाहिए जिसका चरित्र साफ 
और णीवन अनुकरणीय हो । आध्यात्मिक प्रशिक्षण हृदय अथवा आत्मा 
के माध्यम से ही दिया जा सकता है। शुद्ध आत्मा ही छात्र में घारितिक 
सौष्ठव का विकास कर सकती है। अतः गाधीजी कहते हैं, “अध्यापक को 
अपनी 'पी'ड़ तथा “ब्यूज' (अर्थात्‌ ध्यावहारिक जोवन ) को हर समय रखना 
होता था, धघाहे वह बच्चों के बोचमे हो या न हो ।”' उनके अनुसार काइर 
अध्यापक अपने छात्रों को निर्भजः बनाने में बभी सफल नहीं होगा, और 
आरपसयप बी ओर से अअनवी अध्यापक अपने छात्रों वो आत्म सप्त के 
महत्व को कभी नही सिखा सकता।' 

इस दृष्टि से अध्यापक को छात्रों के लिए “उदाहरण-पाढ (रशंव्त 
30450॥) स्वरूप बनना चाहिये । 

गांधी जी की शिक्षा में उद्योग-शिक्षा है। उद्योग के बारण इसमे 
शिक्षक वी स्थिति ऐसी नही है कि घंटा बजा, शिक्षरु ने आकर पदाना 
शुरू रिया, पंटा समाप्त हुआ, शिक्षक रखा छोड़ गया। यहाँ शिक्षक गो 
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निरन्तर छात्र के साथ रहना होता है उस्ते स्वय कार्य करना पढ़ता है और 
छात्रों से कार्य कराना पड़ता है। अत; मह जरूरी है कि शिक्षक में इतनी 
व्यावहारिकता तया बच्चों को समझने की क्षमता होनी चाहिये कि वह 
उनको प्रेरिव करता रहे | अतः 'शिक्षक के द्वदय में विद्याियों के लिये प्रेम 
और उत्साह भरा हुआ होगा तो यह सहवास बहुत सरल, रममय और 
परस्पर विकास साधक हो जायगा। ऐसा शिक्षक झिक्ता के सायन्साय 
निरंतर विद्यार्यी मी ववा रहता है" 

गाधीजी शिक्षा को यज्न की संज्ञा देते हैं। वह एक तरफ तो यह कहे 
हैं कि शिक्षक की कीमत वेतन से नआकी जाय, दूसरी तरफ़ शिक्षक को मी 
यह सलाह देते हैं कि 'वेतन को गौण समझकर शिक्षा को ही मुझ्य समझे।' 
अतः उन्होंने शिक्षकों को सलाह दी ; शिक्षक गुज़ारे को भूलकर शिक्षा 
देने के अपने फर्ज ही याद रखें, तो ही स्कूलों में नई जात आयेगी और स्कूल 
सचमुच राष्ट्रीय बनेंगे तो ही राष्ट्रीय हलचल में उनका उपयोग होगा।' 

शिक्षक का व्यक्तित्व तथा चरित्र इस प्रकार का होता पाहियेकि 
छात्र तो छात्र उसके माता-पिता एवं अभिभावक भी उससे प्रभावित हो 
जायें । यह तभी हो सबता है जब शिक्षक अपने अध्यापन कार्य को गाय 
न समझकर उसके साय धार्मिक आस्था जोड़े । श्सीसिए हाका गालेबहर 
शिक्षण को वेश्या न मानने के लिये कहते हैं।' अध्यापक यदि विद्याधियों के 
लिये चुम्वक की तरह हो जायेगा, और अपने अध्यापन धर्म को अपनी सारी 
सामच्य तथा योग्यता के साथ निमाएंगा तो उसकी सामानिक प्रतिष्ठा भी 
बदुेंगो और बच्चों के म-बाप उसके कार्य में उसको शह्योग देंगे । 

प्रस्तुत अध्याय में जब तक गांधी जी के शिक्षा राम्बस्थी विचारों शी 
महत्ता तथा विश्येप रूप मे भारत वी आधिक, रागमाजिक, सारक्विक पृष्ठ 
भूमि उनके शिक्षा कार्य -क्षम की उपयोगिता पर विधार डिया है। हमारी 
मान्यता है डि स्वतत्रता प्रात्ति के बाद मैसी भी परिस्थितियाँ बश्स गई 
दी पर गाधीजी द्वारा प्रेवित कार्य-कम बी मूल भावताएँ मद भी उतता 
हीं मदत रखती हैं, जितना उस समय रखती थीं शब गधिजी का मुच्य 
उद्देशव इन राष्ट्रीय शालाओं, विश्यायीठों और आश्रमों के माध्यम मे ऐसे 
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सत्याग्रहियों को तैयार करना था, जौ स्वराज्य कौ प्राप्ति में विर्भीक 
अहिसक सेतानी की भूमिका निभाए। उन्होंने जिस आत्मसंयम, परिथ्रम 
ठथा कष्ट सहिष्णुता व चारिश्रिक शुद्धता को वास्तविक लक्ष्य मानकर, 
गाँव-गाँव मे देश भवित और सेवा भाव जाप्रत करने का कार्य इन शालाओं 
द्वारा करना चाहा था, उसकी आज जरूरत नही है, ऐसा नहीं कहा जा 
सकक्‍ता। बल्कि इसके विपरीत हमें ऐसी झालाग्रों की आवश्यकता आज 
भी महसूस होती है जब कि राष्ट्र का नैतिक हस अपनी चरम सीमा 
पर पहुँच चुका है । सारे वातावरण मे हमें वह ध्रवृतियाँ ज्यादा शक्तिशाली 
हुई मिल रही हैं जिनको वास्तव में गराघीजी ने पदच्युत कर, या 
उनको निःशकक्‍त कर, उनकी जयह सद्वृत्तियों को शासक बनाना चाहा 
था । किसी भी वर्ग को दोष देना, समस्या से पलायन करना होगा। 
आवश्यकता तो उछ प्रयएस की है जिसकी पहली शर्त थी ईमानदारी-- 
अपने प्रति, अपने कार्य के प्रति बृहृद उद्दं श्य के प्रति । 

गांधीजी ने पहले बुनियादी स्लिक्षा (नयी तालोम) पर ही अधिक जोर 
दिया था, परन्तु उसके बाद उन्होने शिक्षा में अपने कार्यक्रम को और 
विस्तार दिया था, जिम्मे पूर्द बुनियादी शिक्षा, बुनियादी शिक्षा, उत्तर 
बुनियादी शिक्षा तथा प्रौढ शिक्षा के स्तर विभाजन है विस्तार मे न जाकर 
हम इनका परिचय संक्षेप मे देंगे । पूर्व बुनियादी शिक्षा घाधी जी ने इस 
को बड़े ब्यापक रूप मे लिया है। गांधीजी की मान्यता है कि बच्चे के गर्भ 
मे आते ही, उसकी परोक्ष शिक्षा आरम्म हो जाती है। यह सही है कि 
आकृति के तथा कुछ संस्कारों को वह माता-पिता से नैसगिक रूप में प्रपप्त 
करता है, परत्तु माँ की मानसिक अवस्था उनके चरित्र का प्रभाव भी 
गर्भावस्‍था में उस पर पड़ता है। अतः गर्भावस्‍था की अवस्था में माँ को 
विद्यार तथा शरीर से स्वस्थ रहना चाहिए। जत्म के बाद लगभग ढाई 
वर्ष तक बच्चा सबसे अधिक माँ के सम्पर्क मे रहता है। यह आयु उसको 
पृष्ठभूमि तैयार करती है। अतः माँ का बहुत बड़ा उत्तरदायित्व होता है। 
जो माताएँ भारम्भ से ही अपने निजी स्वार्यों अथवा परेशानी से बचने के 
लिए बच्चों को अपना दूध नही पिलाती हैं, यां आया पर छोड़ती हैं, वह 
एक तरह से बच्चे के साथ अन्याय करती हैं। 

ढाई साल से चार वर्ष की अवस्था मे बच्चा ओर अधिक विकास पाता 
है उसमे बाहरी वस्तुओं से सम्बन्ध स्थापित करने की स्वाभाविक इच्छा 
जागृत होती है । दाह्य दादावरण का शुद्ध तथा अच्छा होता आवश्यक है। 
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इसौ प्रकार धर झात तया कलह विहीन होना चाहिए। बच्चे के प्राहु 
अनुकरण तत्पर मस्तिष्क पर इसका प्रभाव पड़ता है। मॉनर्टेसरी तथा 
प्रविल के किन्डर गर्टन की अपनी विधियाँ हैं, लेकित उनके उपकरण तथा 
विधियो का जन्म दूसरे वातावरण में हुआ है। अतः ग्रांघीजी के बनुखार 
बच्चे को सफाई, उसके स्वास्थ्य आदि का ध्यान अ्रधिक रखना चाहिए। 
झाला मे बच्चे को परिवार का-सा वातावरण उपलब्ध कराना चाहिए। 
उसमें अच्छी आदते पड़ें इस तरफ से सजय रहता चाहिए । 

चार से सात वर्ष की आयु बच्चे की कोमल आयु द्वोती है। वह काफ़ी 
कुछ समझने लगता है। रुचि झोध्न तथा इन्द्रियन्ान प्राप्त करवाना 
शाला का लक्ष्य होना चाहिये । इम आयु में बच्चा खेल के माध्यम से ही 
सीख सहता है । अत. उसको निरिक्षण शक्ित को प्रखर करना चाहिए । 
तथा अवुरूरग के लिए सटुदाताव रण देना चाहिये। बालक में सफाई का 
ज्ञान करवाया जाना चाहिए। वह अपने को सही रूप से सम्माले तथा 
आरम्भिक प्िध्टाचार को समरे। ध्यान रहे कि शिप्टाचार मारतीय होता 
चाहिए। इस प्रकार के प्रयोग सेआग्राम के किये गए॥ इस अवस्था में 
साधारण विषयों का ज्ञान होना चाहिए। बन्चों में स्वावलम्बन आएं। यह 
भी ध्यान रखने की बात है कि गांधी जी आहृति खिचवाने के बाद अक्षर 
लिखवाने के पक्ष में ये ताकि बच्चे का हाथ पहले लिखते के लिए सप 
जाए । 
बुनियादी शिक्षा : गाधी जौ ने इसे शिक्षा का पहला काल! बहा है । 
सड़के-लड़ कियों को खाय पड़ता चाहिए | उनतो शारीरिक कार्य में सगाता 
चाहिए । उनकी रुचि के अनुसार उन्हें कार्य दिया जाता चाहिए । का लेते 
समय कारण की जानकारी करवाई जाए। अक्षर ज्ञान सुन्दर सेशन इसा 
का अंग समझकर पहले दच्चों को भूमिति वी आह्ियाँ सींबता मिक्नाया 
जाय | जद उसकी उंदली सथ जाए तब वर्षमाला सिसाई जाव। बच्चे 
को पहले पढ़ना सिस्ताया जाए और दूसरे विययों वा जान देते के लिए 
रोचक कहानी कयत विधि अपनायी जाय । बच्चो को उतकी मातुमारा 
द्वारा ही घिसाया जाता चाहिए । परन्तु राष्ट्रमाषा के लिए ह््चिन्शि 
सिखाई जाय । इस आयु से घामिद़ शिक्षा आवश्यक है, परलु शमश 
माध्यम स्वयं शिक्षक होगा उसका आचरण तथा बारित्र होगा। 


ह. देशिए शिक्षा विद्धाठ : दुता एवं माथुर, पु १६६८-०३ 
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इत्तर घुनियादी कालः यह नौ वर्ष से सोलह वर्ष के बीच में सिखाई 
जानी चाहिए । गांधी जी का सारा जोर इस आयु को शिक्षा परथा। 
लड़के-लड़कियो की शिक्षा साथ हो परन्तु अध्यापक एक सतर्क माँ की दृष्टि 
उनपर रखे । हिन्दू बालक की सस्कृत तथा मुसलमान को अरवी की शिक्षा 
दी जाए। शारीरिक काय॑ रहे । और बच्चों को उनके पैतृक धधे को देखते 
हुए उसी के माध्यम से शिक्षा दी जाएं। यहाँ उपयोगी तथा बिक्री के योग्य 
उद्योग को अपनाया जाय ताकि कम से कम शिक्षक का वेतन निकले और 
शाला स्वावलम्बी बनें । इसी उद्योग को केन्द्रमान कर इतिहास, भूगोल, 
नागरिकशास्त्र, गणित (व्यावहारिक, बनस्पतिशास्त्र भूभिति, बीज- 
गणित आदि सिघाई जाय । लड़कियां सीना-पिरोना, कढ़ाई तथा गृहस्थी 
के कार्य को जाने । धार्मिक शिक्षा इस स्वभाव की हो कि वच्चे अपने धर्म 
में श्रद्धा तथा विश्वास रखे पर साथ ही साथ दूसरे धर्मों के प्रति भी उनमे 
आदर भाव जागे । उनमे अपनत्व तथा सहयोग की भावना जागे तथा 
चारित्रिक रूप से सत्यवादी एवं अहिसा में विश्वास करने वाले हों | श्रम 
का महत्व समझें एवं श्रम के प्रकार में भेद-भाव नही रखें । शालाओं की 
हमारत खर्चीली झौर भव्य न होकर सादी हों । बच्चे कूपमडूक न होकर 
अपमे गाँव वह सारे बाह्य वातावरण का प्रत्यक्ष शान प्राप्त करें। शिक्षक 
परीक्षा को आधुनिक प्रणाली से उनके कार्य कोन जाँच कर उनकी 
प्रगति का सही मूल्याकन कर निरीक्षक यह देखें कि बच्चो की प्रगति 
वास्तविक तथा रुचि प्रेरित है म्रथवा आरोप या दवाब जनित है। अध्यापक 
को सह्टृदष, प्रेण सम्पन्न एव पिता तुल्य होना चाहिये । यह कोशिश होनी 
चाहिए कि वह बच्चो का हृदय जीतो, उनको कसी प्रकार का शारीरिक 
दंड न दें । ज़रूरत हो तो उपवास जैसा साधन अपनाये, जिससे बच्चे मे 
पश्चाताप जागे और वह हृदय से अपनी श्रुटि को स्वीकार करे। 
उत्तर बुतियादी शिक्षा: इसे प्रोद शिक्षा से भी जाना जाता है। 
१६४४ मे जेल से छूटने के बाद गाधी जी ने इस शिक्षा पर जोर दिया। 
यह स्वीकार कर लिया यया है कि इस आयु तक आकर युवक कसी न 
किसी धघे मे जाकर जीवन व्यापन करने लगा है। अगर ऐसा नहीं भी 
हुआ है तो भी उसको उद्योग पर ही आधारिक होना होगा। यहाँ छात्र 
उद्योग को अपनाएगा, स्वावश्मम्बी बनेगा (जोविका की दृष्टि से); क्षात्रान 
वास में भी सामाजिकता का स्वस्थ वातावरण रहेगा। सहदशिििक्षा गहाँ 
भो भान्‍्य द्वीगी । वास्तव मे बुनियादी शिक्षा में जिस ज्ञान तथा जिन गुणों 
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को छात्र मे पैदा किया गया है उसी को जमाता और श्रेष्ठ नागरिक कौ 
भूमिका तिभाने के सिए उसे तैयार करता इस आयु की शिक्षा का ध्येय 
है | प्रमुप बात यह है कि गाधी जी शिक्षा के माध्यम को देशी भाषा में 
रखना घाहते हैं-- अंग्रेजी का स्याग चाहने हैं । जहाँ तक शालाबओं अदा 
विद्यापीठ का प्रदन है उनमें मितव्ययिता वह सादगी होनी चाहिए। 
वातावरण भारतीय हो । 
इसके पश्चात्‌ हम उन दो वर्ग की शिक्षा के बारे में सक्षिप्त सूचना 
प्र देना चाहेगे जिस पर गांघी जी के जोर दिया है : 
प्रौद शिक्षा : प्रौद़ उम्र वाले ऐसे व्यक्ति जो परिस्यितिवग अथवा 
और किसी कारणों से शिक्षा। प्राप्त नही कर सके उतको अक्षर ज्ञात, अन्य 
विषयों का ज्ञान प्राप्त करवाना चाहिए ऐसे स्यक्तियों को भाषण विधि से 
तया ऐसी विधियों से सिखाना चाहिए जिससे उतका मतोरंजन मो हो 
भर अपेक्षित ज्ञान भी उन्हे प्राप्त हो । मूल मत्र-समुदाय रूप में शिक्षा 
मिले। जँसे रामलीला, लोक सगीत, त्योहारों ठया चित्र पट द्वारा शिक्षा 
गांधी जी ने प्रौढ़ देहातवाधियों के लिए उन्हीं की रुचि तया उन्हीं के लिए 
उपयोगी विषपय-ज्ञान की सलाह दी है ।' 
नारी शिक्षा : नारियों की तरफ मी गाघी जी का बहुत ध्यात था। वह 
पुद्प तपा स्त्री मे भेद नहीं करना चाहते थे | बल्कि संगम तपा चरित्र दे 
जिहाज से वह उनमें अधिक क्षमता पाते थे । अतः एक आदर्श नारी की 
तिर्भकिता, सदुचरित्रता, उसका घामिक ज्ञान इसनारी शिक्षा का उद्देश्य 
था। गांधीजी ने वम्वई के भगिनी-समाज के दूसरे वापिक सम्मेलन में 
१६१६ में अध्यक्ष पद से भाषण देते हुए कहा 
** रत्री और पुर्ष एक दरजे क॑ हैं परन्तु एक नहीं, उनकी मनोखी जोड़ी 
है। वे एक दूसरे की कमी पुरी करने वाले हैं श्रोर दोतों एक दूसरे का 
सहारा है। यहाँ तक कि एक के बिता दूसरा रह तहीं सहता 4** इसलिए 








१- देहातियों को देहाती गणिठ, देहाती भूगोल और देहाती इतिदास 
बढ़ाइये । उनके रोड के उपयोग का भाषा विज्ञान पदुता“सिख्वता, 
पत्र लिखना बर्गरह दीजिये ऐसे श्ञान को वो विधिसमझकर भपनाएँगे 
और थागे बढ़ेंगे । ऐसी किताबों से उन्हें क्या लाभ हो सता है. घो, 
उत्हें रोजमराह के काम का कोई शान से दें | दृदिजत सेवक 
ररन्‍६ ४० 
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रत्न शिक्षा बौयोजना बनाने वाले को यह बात हमेशा याद रखनी 
चाहिए। दम्पति के बाहरी ॥मों मे पुरुष सर्वोपरि है। बाहरी कामों का 
विशेष ज्ञान उसके लिए जरूरी है। भीतरी कामो में स्त्री की प्रधानता है। 
इसलिए गृह व्यवस्था, बच्चों की देसमाल, उनती शिक्षा वगैरा के बारे से 
स्त्री को विशेष ज्ञान होता चाहिए।' 

गाधीजी का विश्वास था की स्त्रियों को भी मातृभाषा द्वारा ही ऊँची 
शिक्षा दी जानी चाहिए, ताहि वह अपने यूह-ससार को सोने का बना दे 
तथा अपनी अन्य बहिनों पर अपने सदुचरित्र से प्रभाव डालें। गांधी जी ने 
इस आशय का भी विचार व्यवत किया है कि 'गीत, रामायण, महाभारत 
और भागवत' का ह्लान एदि स्त्रियों को दिया जाये तो पर्षोप्त होगा ।* 

शिक्षा विस्लौ भी राष्ट्र वी जीव शक्ति है। वह ऐसा प्रवाश-स्तम्म है, 
जो अँपेरे मे गंतव्य वी तरफ बढ़ने वाले राष्ट्रीय जलपोत को दिशा दिखाता 
है और उससे भटब कर अपनी दावित को व्यय करने से रोकता है। लेकिन 
यह भी सत्य है कि विसो भी राष्ट्र की शिक्षा तभी इस महत्वपूर्ण कार्य 
को कर सकती है जब वह राष्ट्र के आम्तरिक स्वभाव, उसकी पृष्ठमूमि, 
उतवी आवश्यत्रता से जन्मी हो। वह तभी अपनी जीव शक्ति को राष्ट्र की 
धमनियो मे प्रवाहित कर सरती है जब इस प्रकार की हो, जिसमे राष्ट्र को 
पौष्टिकता प्रदान करने वाले गुण हों । गांधी जी की शिक्षान्योजना मे ऐसे 
सारे तत्व प्राप्त होते हैं। उन्होंने अपनी शिक्षा योजना को एक तरफ तो 
भारते की अरसी परीसदी गाँव वी जनता के लिए नितान्त भारतीय बनाकर 
उपस्थित किया, दूसरी तरफ अग्रेड्ी शासन द्वारा प्रचारित तया प्रयोग में 
लाई जाने वाली शिक्षा के समासान्‍्तर, दूसरी ऐसी शिक्षा प्रस्तुत की जो 
विश्वविधालयों के लिए अनुकरणीय मानी जा सझती है। उन्होने राष्ट्रीय 
चरित्र के उत्थान के लिए जिस उद्योग केन्द्रित एवं नैतिकता पोषक शिक्षा 
योजना का समर्थन किया वह उस परम्परागत शिक्षा से शत-शत बहतर है 
जिसने तिफ़ दफ़्तरों के बलक तथा गुलाम अफसरों को तैयार करना अपना 
उद्देश्य भाना । यह हमारा दुर्भाग्य है कि स्वतन्व॒ता प्राप्ति कै इतने वर्ष बाद 
भी हम शिक्षा मे आमूल-चूल परिवर्तन नही ला सके और जो कुछ आया 


१. सच्ची शिक्षा गाधी जी नवजीवन प्रकाशन मन्दिर, पृ० १५६ 
२. वही, पृ० १६२ 
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भी वह भी औपचारिक तया ऊपरी रहकर रह गया। अठ: आवश्यकता है 
कि हम उनकी योजना के मूल आधार को समझे जिसने शिक्षा को योजता 
प्रचार मात्र नही माता था बल्कि उसको जीवन से जोड़कर, जीवन में 
परिवतंन लाने के लिए राष्ट्र के सामने रखा था। 


€० यांधी दर्शन और शिक्षा 


विकल्प 


गाधीजी के व्यक्ति, उनके दर्शय तथा उनकी शिक्षा-विधि पर 
विचार करने के पश्चात हम इस स्थिति में हैं कि उनकी विचारधारा का 
मूल्याकन कर सकें । प्रायः इस प्रश्त का सामना करना पड़ता है कि बया 
गांधी थी के विचार अथवा उनके द्वारा अ्रतिपादित तथा प्रचारित सिद्धांत 
ब्यावहरिक है ? क्या उन्होंने जिन आदशशों को पूर्णेत्व (#6050]9९0०5$) 
से विशेषित करके मनुष्य के सामने रखा वह साधारण व्यक्तियों द्वारा 
अपनाये जा सकते हैं। 
इस संदर्भ में हमें दो तथ्यों का ध्यान रखना होगा : 
(१) सिद्धान्त हमेशा अतिवेष्टित होते हैं, कयोकि वह ऐसे आदर्शों 
को निहित किए हुए होते हैं, जिन तक पहुंचना होता हो। वह मानवीय 
विकास को सम्भावना होते हैं, न कि वस्तुस्थिति होते हैं। आदर्श, वस्तु- 
स्थिति से हमेशा दूर होता है, यद्यपि उसी से उद्‌भूत होता है। उदाहरण ह 
तौर पर हम विश्व-शातति अथवा प्रजातंत्र या ऐसे ही किसी आदर्श कोले 
सकते हैं। यह मानव की शाश्वत आकाक्षा के द्योतक हैं । लेकिन क्‍या हम 
यह कह सकते हैं कि विश्व शाति के आदर्श को हम प्राप्त फर चुके हैं ! 
कया उन राष्ट्रो ने, िन्होने प्रजातस्त्र को स्दीकार किया है, उसके अनुसार 
पूर्ण उपलब्धियों को प्राप्व कर लिया है? समाजवाद जिसकी कि मूल 
अभीप्सा समानता है, किसो भो राष्ट्र ने प्राप्त कर ली है ? कम या ज्यादा 
अनुपात में विपमता अब भी हैं, और भविष्य मे भी रहेंगी, लेक्नि वही 
राष्ट्र सफल माना जाएगा, जहाँ कम से कम विपमता होगी झौर उस राष्ट्र 
की अधिकाश या अधिकाश से भी बहुत ज्यादा जनता समदा को प्राप्त 
कर रही होगी । 
(२) भ्रत्यय तत्वतः झाश्वत होते हैं, लेकिन परिस्थितियाँ परिवर्तित 
होकर उतके उस एप को--जोकि एक “वाद' अथवा “विधि” के रूप मे 


* विल्प छू 


स्वीकार कर लिया गया होता है-- अमुपयुक्त सिद्ध करती हैं। 

हम अमरीका केः एक समय के सिक्रों टरी ऑफ स्टेट” और अनुमवी 
राजनीतिज्ञ डलेस की मविष्यवाणी का भी जिक्र करना चाहेंगे। उन्होंने 
१६५७ में यह घोषणा की थी कि किसी दित, कोई भविष्य वी रूस सरतार 
स्टालिन की मीतियों तथा मिद्धास्तों को रद (0950८7८) घोषित करेगी, 
जंसाकि स्टालिन ने मास तथा एग्रेल्स का बहुत कुछ “हढ़' घोषित किया।' 
और बाद में विव्व ने देखा हि रस के एड प्रधान संत्री स्युइचोव ने स्टासित 
को पूर्णतया अनुपयक्त घोषित किया। 

हमारा मन्तव्य मात्र इतना है कि हम इस सत्य को समझें कि परिवर्ठित 
परिस्थितियाँ अपनी मांग का दवाव डालती हैं, और एक समय में किसी 
सीमा तक उपयुक्त मात जाने वाली नीतियाँ अथवा सिद्धान्त अनौचित्य 
चूर्ण लगने लगते हैं। अमरीका में भी नीग्रो समस्या ऐसी ही रही है। एक 
समय या कि लिकन को सैनिकों का उपयोग करना पड़ा था । इसी समस्या 
के हल में एक समय आया कि माटिन लूथर किंग जैसे अहिसक श्रान्विकारी 
के विरुद्ध अमरीकी शासन अपनी सँनिक शक्ति का प्रयोग नहीं कर सका । 
अमरीका के राष्ट्रपति कैनेडी ने इसे सिद्धांत: स्वीकार कर लिया था। लेकित 
उनकी हत्या हमें दूसरे सत्य की तरफ़ ले जाती है-- हेर परिवर्तत तत्ताल 
सम्भव नहीं होता ! उसके विरुद्ध में रूह वातावरण झौर उस पर अन्ध- 
विश्वास रखने वाले पूर्व-पीदी के लोग शक्तिशाली रोक के रूप में रहते हैं। 
वया यह सत्य नहीं है कि औपनिवेशिकता को “लामग्रद” घोषित करने वालें 
ब्रिटिश साम्राज्यवाद को अपनी इस नीति को छोड़ना पड़ा और भारत को 
स्वतन्त्र करना पड़ा ? क्‍या दूसरा सत्य यह नहीं है कि महात्मा गांधी के 
सामने अहिसात्मक क्ान्ति के सिवाय दूसरा सायंक तरीका नहीं वा ?ै और 
यदि यही स्वतन्त्रता रक्तमय कान्ति से प्राप्त होती तो क्या भारत 
प्रजातन्द्र को स्वीकार कर पाता ? इससे जुड़ा हुआ एक प्रस्त और है जो 
आज भी उतमा ही ज्वलंत है, कि कया मारतवर्ष में रूठ या चीत गा 
साम्यवाद सम्भव था, या है ? कि क्या भारत के प्रजातन्त्र हृवह अमरीका 
या इंग्लैंड का प्रजातन्त्र हो सकता है ?ै 

ग्रांघी विचारघारा अथदा दर्शन को दोहरी पृष्ठभूमि में देखने की 
आवश्यकता है। उनके कार्ये-सेत्र की सौमा यद्पि दक्षिणी अफीशा तथा 
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भारतवपं रहा परन्तु, क्योकि उनदा संघर्ष दोनों जयह औपनिवेशिक शक्ति 
के विद्द्ध था, अतः उसका व्यापक महत्व है। यह भी ध्यान रखना होगा कि 
ब्रिटिश साम्राज्य उस समय वड़ी शक्तियों मे से एक था जिसका सम्बन्ध 
पश्चिम के शक्ति सम्पन्न राष्ट्रो में से एक हिस्सेदार था। परिणामस्वरूप 
भारत भी उसकी नौतियो का शिकार रहा। अर्थात्‌, परोक्ष-अपरोक्ष रूप मे 
मित्र-राष्ट्रों की अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति का वाहक भारतवर्ष को बनना पड़ा। 
गांधी जी की विचारधारा को, इस दृष्टि से, अम्तर्राष्ट्रीय समस्याओं का 
हल भी खोजना बडा । इस सत्य को भी स्वीकार कर लेता चाहिए कि 
संगभग सो वर्ष की आग्लदासता ने भारतवर्ष की मौलिकता को पूरी तरह 
से नष्ट करके अपने रंग में रग दिया था- यही नहीं, बल्कि रहन-सहन, 
मानसिकता तथा चरित्र को भी पूर्ण रूप पश्चिमी कर दियाथा। इस स्थिति 
में बाधी जी ने जिस दर्शन को भारतोयों के लिए प्रस्तुत किया वह एक तरह 
से पश्चिम के लोगो के लिए भी उतना ही उपयुक्त ठथा सगत लगता है। 

हफ फिर अपने मुस्प प्रश्न पर आ जाए-- कया गाधी डी के विचार 
अथवा उनके द्वारा प्रतिपादित अथवा प्रचारित सिद्धान्त ध्यावहारिक हैं ?ै 

गांधी जी ने मनुष्य को बुनियाद रूप में स्वीकार किया । मनुष्य से हो 
परिवार, समाज, राष्ट्र तथा विश्व बनता है। ममुष्य इकाई है। इसका 
छोटा समूह परिवार है । इससे वक्कु समूह समाज है। इससे बडा समूह राष्ट्र 
है । और मनुष्य का वृहृद्तम समूह विह्व हैं। परिवर्तन अगर अपेक्षित तथा 
अनिवायं है, दो इकाई से शुरू होना चाहिये। पहली इकाई अगर आबिक 
है तो आये के जीरो भी कीमती हो सकते है, लेक्नि अगर इक।ई ही जोरो 
है, फिर दूसरे जीरो भी निरणथी रहेंगे। इसका अर्थ यह नही है कि सिर्फ 
इकाई के सुधर जाने से काम समाप्त हो जाता है। तारीफ तो तब है कि 
इकाई के बाद जीरो न आकर अक-ही-अंक आगे आएँ। मनुष्य जो घुनियाद 
है, वह सुधरे । मनुष्य जो कच्ची इंट है, वह पवकर लाल हों। और जब 
साटी इंढें पकक्ो होंगी, तब उसके द्वारा दनां, चाहे बमरा हो या महल, पवका 
ओर दृढ होगा। चिरजोवी तथा स्थायी होगा। अतः सुधार मनुष्य में आना 
चाहिए ( एर इस सुधार को आवश्यकता बयों है ? और यह सुधार आखिर 
किम मूल्यों की स्वीकृति चाहता है ?े 

पश्चिमी सभ्यता व्यापारिक होते ही अपने धर्म से कट गई । कट नहीं 
गई, सो अलग-बलग हो गई ! ऐसा मान लिया गया कि धर्म गा सम्दन्ध 
व्यावहारिक जीवन से नहीं है । जाति अथवा धर्म से ईसाई होना स्वीकार 
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किया गया, लेकिन जीवन मानों में ईसार्ट धर्म के अनुझूत होना इहरो 
नहीं रहा । ईसा की अहिसा, करुणा, श्रेम, यत्यवादिा, कष्ट सहिब्युता 
तथा भौतिकता के ग्रति विरक्ित, को व्यावहारिक जीवन से हदावर वाइ- 
बिल की जिल्दों, तथा गिरजाघर की द्रार्थनाओं मरे सीमित कर दिया। 
यानी, यह जरूरी नहीं रह गया कि इन्हें मनुष्य अपने चरित्र में उतारे तया 
अपने व्यक्तित्व वी ऊर्जा का केन्द्र ववाए। ईसा ने कहा--“अगर तुम्हारे 
एक गाल पर कोई चाँटा मार दे, तो उसकी तरफ दूसरा गाल कर दो।' 
पर इसे न मानकर यह माना गया कि शक्ति द्वार शासन करी, विवशों 
की मजबूरी से फायदा उठाओ और ज़रूरत पड़े तो ऐसे विश्वयुद्धों में 
भाग लो जिनमे लाखहा परिवार--निर्दोप परिवार--तदाह द्वोकर लाएें 
भर रह जाएँ। 
ईसा ने कहा, “ऊँट का सुई के नाके में से निकल जाना सम्मव है, 
लेकिन अमीर का स्वर्ग पाना सम्मव नहीं है।' पर स्वीकार यहे किया 
गया कि जो जितना अभीर हो सके वही श्रेष्ठ है! ईसा के “ईश्वर के राज्य 
की कल्पता सत्ता-विस्तार, भौतिकऐक्वर्य ठथा सांसारिक भोगविलास ने से 
ली । संस्कृति का निक्टतम सम्बन्ध दर्शन तथा धर्मे से होता हैं। लेक्नि 
पश्चिमी जगंत अपनी ही सस्क्ृति से विच्छेदित होकर ऐसे मूल्यों वी 
जीवन का साध्य मानने लगा जो विलासी तृष्णाएँ जगाएँ, ठगा उन्हीं की 
मंतुष्दि को अंतरिम सिद्धि मानें । इसका कारण ओऔद्योगीकरण, रुशीत उपा- 
सना, वैज्ञानिक उपलब्धियों का सैस्यशक्ति बदावे में उपयोग आदि में था । 
दूसरी तरफ साम्यवादी राष्ट्रों ने घर्मं तथा नेतिकता वो खूंदी पर दौँगकर 
मनुष्य को आधिक फुटे से नापता शुरू किया। साफ़ है कि स तो पर्दिस 
का मनुध्य कैसी भी आध्यात्मिकता को स्वीकार करने को तैयार था 
अब भी है--और न सःम्यवादी देश किसी भो श्रकार की सैतिवता बी 
मनुष्य वी आन्तरिक आवश्यकता मानते हैं । 
ग्राधीजी ने इस आत्मघाती अथदा एकांगी स्वीहृति के समानास्तर 
यह स्थापित किया कि मनुष्य दर्यरमात्र नहीं है, उसके पास मस्तिष्क प्री 
है जो शान-पिपासू रहता है तथा उसके पास हृदय या आत्मा भी है जो 
उद्यत्तीकरण माँगती है? यानी मनुष्य वी आस्तरिक माँग, भौतिक 
ही नहीं है, वह ऐसा कुछ भी चाहता है जिससे उसका मस्तिष्क विवेड बती 
हो वया आत्मा (दवदव) अपनी शुद्ध अवस्था को उपलब्ध कर ले | परिवम 
का मनुष्य भौतिकता के क्षयकारी प्रमाव से इस हुई तक ग्रसित हो बुबा 
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था--और आज भी है--कि उसकी आत्मा जड़ हो गई, और मस्तिष्क 

इस योग्य नही रह गया कि मंगल-अपंगल मे, अच्छे-चुरे में तथा सत्य- 
असत्य में अन्तर जान सके । उसकी हालत उस व्यक्ति जंसो हो गई जो 
दलदल में फेस गया हो। और उसकी हर कोशिश उसे दलदल में और 
गहरा धँसाती जाए। 

गांधीजी ने इस मूल विक्रृति को पकडा । वह भारतीय थे, अतः उन्हें 
समाधान की खोज के लिए किसी दूसरी संस्द्रति का मुँह नहीं देखता पड़ा। 
उन्होंने 'सत्य को ईशवर' कहा। उपनिषदों मे सत्य की महिमा का वर्णन 
वर्तमान से हड्वारों वर्ष पूर्व किया जा चुका था। वेद-शिक्षा देकर भ्राचार्य 
झिष्ों भे श्रनुशासन उत्पन्न करने के लिए उपदेश देते हैं : 

सत्यं बद । धर्म घर। स्वाध्यायान्मा प्रमद' ।*“'सत्यान्त प्रमदित- 
अ्यम्‌ । धर्मान्त प्रमदितव्यम्‌ 

गुरु शिष्य को जीवन का आधार बताता है * संत्य बोलना। धर्म 
करना । ज्ञानोपाजन से कभी विरत न होना। कभी भी सत्य से दूर नहीं 
जाना। धर्म पालन से कभी भी नही भागना ।' 

गांधीजी ने सत्य, अहिसा व प्रेम को पूर्ण सत्य मानां। इनको जीवन 
की क्वियाओं का प्रेरक मूल्य स्वीकार क्या । यह कहा जाता है कि सामान्य 
भनुष्य इन पूर्ण सत्यो को--कम से कम आज की परिस्थितियों मे--घर्मं 
मही बना सकता । अर्थात्‌, इनके अनुकूल कार्य नहीं कर सकता। प्रश्न 
बिल्कुल बुनियादी है। क्या मनुष्य मे सत्य-जिज्ञासा, अहिसा-प्रवृत्ति एवं 
“पर से प्रेम जन्मजात रूपमें अवस्थित नहीं है ? क्या थोडी-सी उम्र पाया 
हुआ बच्चा अनुकूल की खोज नही करता ? वह अपनी माँ से प्रेम नहीं 
करता ? क्‍या बडे होने पर उसके सामने एक सत्य प्रकट मही होता कि 
उसका विकास अपने भाई-बहिनों तथा माता-पिता को कध्ट न देने तथा 
उनसे प्रेम करने में है? झोर वया परस्पर प्रेम किसी भी आन्तरिक 
संयम अथवा इच्छा त्याय के बगेर हो जाता है ? यह स्थिति इस तथ्य का 
स्पष्ट प्रमाण है कि यह तीत प्रवृत्तियाँ उसके अन्तर की मूछ आवश्यकताएँ 
हैं। लेकिन होता यह है कि जैसे-ज॑से वह समाज के सम्पर्क मे आता है, 
उसकी स्वार्थ भावना प्रवल होती जाती है। वह अपने हित को सर्वोपरि 
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मानकर समाज थे चाहने तो खगता है, पर उसे कुछ देने को तैयार नहीं 
होता | वह अपने असली सस्वर' से हट जाता है और आकर्यथों को अपना 
सार्थी बना खेता है। और यह आक्ंण, जो उसे अस्थाई सुख देते हैं, उसके 
वात्तविक अन्त:करण को लुज करके, उसको अस्धा करके, अपने रथ में 
दौड़ाते हैं। यह मित्र होकर आते हैं, बल्कि सेवक होकर आते हैं, और फिर 
निर्मम शासक बन जाते है - जैसे; अंग्रेउ भारत में व्यापारिक बनकर 
अनुकम्पा-हृपा साँगते आए और अन्त में मारत के शोपक शासक बन 
गए । यही नहीं, बल्कि निरंदुध दलनवर्ता बन गए । 
गांधीजी ने जब आत्मानुशासन को आवश्यक माना तो उसका सीधा 
मतलब था कि मनु ध्य अपने पर से अपना शासत न खोए। वह परगु की 
तरह न बन जाए। व्यवित वेवल जैविक आवश्यकताओं का प्राणी नहीं ! 
वह पशु जीवन की अपनाकर सुखी नहीं रह सकता ।”' वैसे यह मानता गलत 
है कि पशुओं मे 'प्रेम-मावना' नहीं होती । चींटियों का जीवन भी व्यवस्थों 
मय है । तारीफ़ यह है कि हम प्रशुओं को सिखा-पद्माकर उनसे मनुष्य जंसा 
काम ले लेते हैं, लेकिन खुद अपने को पशुवत्‌ बनाना चाहते हैं। ऐसा नहीं 
है कि हम आत्मातृशासन को कतई नहीं रखते हैं; कि यह हमारे लिए 
असम्भव-प्राप्ति है। लेकिन हम इसको आशिक रूप मे पाता चाहते हैं-- 
अपने लिए, अपनों के लिए। इसकी वजह से हम संकीर्ण रह जाते हैं। हम 
में परर्ण भात्मवल नही जायता । हमारी संकल्प शक्ति अधकचरी रहती है- 
नयोंकि किसी व्यक्तित्व-विकासी उद्देश्य से नहीं जुड़ती । अपनी परूर्णता 
को मनुष्य तभी श्राप्त कर सकता है जब वह अपने से हटे । इन्द्रियों वी 
शक्ति, भोग से बढ़ती नहीं है, वल्कि क्षीण होती है। सेवन अन्तरात्मा की 
आवश्यकताओं को जितना पूरा किया जाय, वह शक्तिशाली हीती जाती 
है। इसीलिए गांधीजी ने आत्मा को- अत्त-करण को-शकितिशाली बनाने 
की बात कही । यह असीमित प्रैम चाहती है | यह प्रथक सेवाभाव से अपने 
इज्ज्वल रूप को प्राप्त कर सकती है। विह्दद के प्राणियों में अपने को 
देखना, उन्हें अपना ही अंश पाना, एकमात्र ऐसा शुध्र सत्य है, जिसका 
विकल्प नहीं है। यही वह दृष्टि है, जो हममे अभय उत्पन्न करती है। 
परचातू, हम अपने को अजेय झकित से चोत-प्रोत पाते हैं। 
गांधी जी ने झात्म-अनुशासन द्वाया जि आत्म बल को मारतवासियों 
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में दैंदा करना चाहा, वह परिस्थिति की अनिवायंता थी। इतिहास साक्षी है 
कि भारतवाभियों मे जैसी अपूर्द निर्भपतता तथा आत्म-वित व नंतिक 
शुचिता स्व॒तत्रा के लिए किए जाने वाले आन्दोतनों के बीच आई, उसकी 
छाया भी बाद में नही रही । तो क्या यह निष्कर्प निकाला जाए कि गांधी 
जो के सिद्धांदों मे, अथवा उनकी मास्यता में कही दोष था ?ै 
हम यहाँ स्वामी विवेकानन्द के विस्लेषण की प्रस्तुत करेंगे, जिसमे 
उन्होंने यह सावित किया कि भारत, मात्र धर्म के माध्यम से ही अपनी 
खोई हुई शक्ति को पा सकता है। उन्होंने कहा : 
पिछले एक हज्ञार वर्ष से हम हर उस चीज़ को रख रहे ये जो कि 
जाति के रूप भे हमे कमजोर बना रहो थी । ऐसा प्रतीत होता है जँसे के 
उस गाल के अम्तराल मे राष्ट्रीय जीवन का सिर्फ एक यही साध्य था-- 
अपने को कमजो रतम से क मजो रतम कैसे बनायें जब तक कि हम वास्तव 
में रचुए नहीं दन गए, उस हरेक के पैर मे रेंगने वाले, जो भी हमारे ऊपर 
पैर रखने का साहुस कर ले ।' 
यह भारतवासियों की ययार्थे स्थिति थी, जिनकी, विदेशियों के 
अत्याचार सहते-सहते रीढ़ की हड्डी टूट गई थी । स्वामी विवेकानन्द 
जानते थे कि (यू रोप में राजनैतिक विचार राष्ट्रीय एकता को बनाते हैं। 
एशिया मे, घामिक आदणे राष्ट्रीय एकता को बनाते हैं) अतः उन्होने 
जोर इसी तथ्य १९ दिया । उन्होने भविष्य के भारत के सदर्भ में 
बहा, 'इसलिएं, घर्मं मे एकता भारत के भविष्य के लिए पहली शर्ते के रूप 
में निलाल आव्यक है । इस देण बी पूरी रूम्वाई-चौशाई से एक धर्म बी 
स्वीहृति अवश्य होनी चाहिए।" उन्होंने इसे भारत जीवन बी (४९)-७०९" 
कहा। 
अतः स्पष्ट है कि भांधी जो ने अगर भारतवासियों को आध्यात्मिकता 
के माध्यम से निर्भीक, राष्ट्र-प्रिय, ठथा साध में जुझारू सस्याग्रही बनाने 
का प्रयाप्त कमा, तो वह भारतीय स्वभाव दे अनुकूल थे) यही नहीं, वह 
ऐसा बरने मे मनुष्य के उस सदू-पक्ष को शक्तिशाली बना रहे थे, जिसे 
भौविर्तावादी पाश्चात्य सभ्यता ने सुन्त ठया जद बर दियां था। और 
अगर हमर मात्र यह पा रहे हैं, हि स्‍्दर भारतवासी पुनः पूर्व स्थिति शो 
९. $ढ७गय एप्स शशशाठीड ऋण). ५. 9. 238 
२. वही, पृ० २८७ 
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पहुँच गए हैं--यानी आत्मिक भटकाव तथा मैंतिक छास तक--तो इसका 
कारण गांधीजी के सिद्धांतों में नहीं खोजना होगा, हमें अपती उस मानसिक 
विक्ृति में खोजना होगा जो अब भी पाश्चात्य के मौतिकतावादी आदर्धों 
को श्रेष्ठ मान रही है, तथा उनका अनुकरण किए जा रही है। 

गाधीजी ने जिस चारित्रिक श्रेष्टता को एक-एक व्यक्त के लिए 
आवश्यक तथा अनिवार्य माना था, उसके लिए जिस वातावरण की 
आवश्यकता थी उसे हम राष्ट्रीय जीवन मे पोषित कर ही नहीं सके । और 
उसका परिणाम भी हमारे सामने प्रत्यक्ष है। राष्ट्र जीवन में नैतिकता 
नाम की हल्की हवा तक नहीं है। हर व्यक्ति घुटन को महसूस करते हुए 
भी अनैतिकता को बढ़ाने में योग दे रहा है । 

हमें यह स्वीकार करना होगा कि चाहे भारतीय हो, अथवा किसी मी 
राष्ट्र का कोई एक भी व्यवित, जद तक वह अपने को सही करने का 
उत्तरदायित्व खुद नहीं लेता है, तब तक न उसके द्वारा निमित समाज सही 
हो सकता है, न राष्ट्र, और न व्यापक लक्ष्य में विस्व। मात्म शुद्धि 
वैयक्तिकता स्वभावी होते हुए भी अत में सम्बन्धित समष्टि से है क्योकि 
समष्टि के माध्यम से ही व्यक्ति अपने आध्यात्मिक, अथवा उदात्त व्यक्तित्व 
को प्राप्त कर सकता है। ऐसा होना होगा । अयर नैतिक शून्यता में अब 
भी मानव समूह भटकेगा, या राष्ट्र सही मार्ग खोजने का प्रयल करेंगे, तो 
उन्हें वृहद शून्य ही मिलेगा । समाज की रचना का आधार ईर्ष्या, द्वेप तथा 
कटुता नहीं है, बन्घुत्व है। राष्ट्र की श्रेष्ता का माप सैनिक शकित नहीं 
हो सकती, उसकी वह सदुभावना होगी जिसे वह दूसरे राष्ट्रों के श्रति 
रखेगा । 
अतः आवश्यकता है कि मनुष्य अपने को पहचाने, राष्ट्र यह यहचानें 
कि वह कौन से मूल्यों को स्वीकार करें तथा उन्हें आचरण का अंग बनाएँ 
कि उनका अस्तित्व भी सुरक्षित रहे, तथा अन्य राष्ट्रों का भी अस्वित्त 
सुरक्षित रहे । आगे हम यह देखने की कोशिश करेंगे कि क्‍या गांधी जी क्ले 
आधिक, सामाजिक, राजनैतिक एवं घामिक विचार व्यवह्यारिकता डी 
कसौटी पर सही उतर सकते हैं। हमने गांधी दर्शन को वर्तमान प्रि- 
स्थितियों को देखते हुए, सही विकल्प माना है, अतः इसकी प्रृष्टि भी होती 
ही चाहिये 

याघी जी के सम्बंध में हमारी धारणा बन गई है कि उत्होंने मनुष्य 
की भौतिवः आवश्यकताओं की उपेक्षा की है, और यह समझ लिया है हि 
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उन्ही की तरह सब एक धोती को पहन और लपेटकर जीवन विता देंगे 
कि सब रूखा-सूखा खाकर संतोष कर लेंगे। 

उन्होने जब अस्तेय, अपरिग्रह, सर्वोदय तथा ट्रस्टी शिप की व्याख्या 
की तो सामान्य तौर पर उसमे यह दोष पाया गया कि यह सब “अति' की 
भान्यताएँ हैं--कल्पना प्रसूत्त अधिक हैं, यथार्थ से इनका कम सम्बन्ध है । 
उदाहरण के लिये अस्तेय की व्याख्या करते हुए उन्होने यहाँ ठक कहा कि 
अपनी आवश्यकता से अधिक-- वह भी तात्कालिक आवश्यकता से अधिक 
रखना स्तेय है, यानी, चोरी है । 

हम इस पर यूँ सोच सकते है : मान लिया जाए आवश्यकता से अधिक 
रखना स्तेय नही हैं। हर मनुप्य को अधिकार है कि वह चाहे जितना रखे 
जैसी छूट पूंजीवादी व्यवस्था में मनुष्य को है। और यह भी अर्थ-शास्त्र का 
मान्य सत्य है कि आवश्यकताएँ अनन्त होती है। इतकी कोई सीमा नहीं 
होती । इतने पर ही बात समाप्त नही होती । संचय अर्थात्‌ परिग्रह अपनी 
अति में मनुष्य को मानसिक ध्याधि बन जाता है। वह इसलिए संचय 
नही करता, कि उससे सुरक्षा नहीं करता, कि उससे सुरक्षा प्राप्त होती है, 
बल्कि उनमें होड की भावना भी पैदा हो जाती है।' इस दशा मे वह इस- 
लिए घन के पीछे दौड़ता है, कि कहीं वह उन कुवेरों से कमन रह जाये, जो 
उसको बराबरी करना चाहते हैँ । उसे यह चिन्ता नही रहती कि वह अपने 
इस संचय तथा स्वामित्व से कितनो को उस घन के उपयोग से वंचित कर 
रहा है। कुछ की सम्पन्तता और ऐश की इमारत हजारों की असुविधा पर 
बनती है। फिर जिस आर्थिक विषमता को हम सैद्धांतिक रूप से अमानवीय 
तथा विक्ृष्ट घोषित करते हैं, वह दूर कंसे होगी? आथिक समानता 
अधिकतम अंश में कैसे सामाजिक यथार्थ बनेगी ? 

गांधी जी ने इसलिए पहले आत्मानुशासन की बात की। यानी उन 
आवश्यकताओं पर निमंत्रण रखने के लिए कहा, जो वास्तव मे आवश्यकता 
नहीं होती, बल्कि विल्लासकामी तथा ऐश्वर्य कामी होती हैं । अगर उन्होने 
अस्तेय, तथा अपरिग्रह के द्वारा मनुष्य मे यह चेतना तथा उत्तरदायित्व 
जाग्रत करने की कोशिश की कि वह अपनी ही आवश्यकताओं को आवश्य- 
कत्ता न समझे, यह भी समझे कि दूसरो को भी आंवश्यकताएँ हैं, और वह 
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भी कम से कम इतना तो चाहते हैं कि सम्मानित जीवन स्वर को प्राप्त 
करके जी सकें, तो गाधी जी ग्रलत और अव्यवहारिक कहाँ हैं? मार्क्य ने 
भी तो सटददलस श्रम की बात की जिसको पूँजीपति एक तरह से चुयाता 
है। भगर कोई उमीदार किसान वी मेटतत वा नच्चे प्रतिशत उसको 
देता है (! ) तो कया यद ऐसा स्वरेय नहीं है जो निठान्तर अमानवीय ठया 
न्यायसंगत वितरण के प्रतिकूल है। और हनें मूलना नहीं चाहिए कि 
यद्यपि अस्तेय तथा अपरिय्रह सार्वभौमिक महत्व रखते हैं, परन्तु गांधी जी 
की दृष्टि में भारतवर्ष का विसान या । वह, जो मेहनतकथ या, उत्तादक 
था, लेबिन जिसको एक समय की रोटी प्राप्त करना मुश्किल हो बाठा 
था । बुछ ब्रिटिश शासन के चाटुक्‍ारों, उद्योग्पतियों, ज्मींदार्रो, 
जागीयों तथा राजाओ-महाराजाओ को छोड़कर भारत का साधारण मनुष्य 
दयतीय गरीबी को भुग्त रहा था। गाधी जी यदि अस्तेय तया अपरियरह 
की अति युवत परिभाषा न रखते ठो इनके अधिकारों की दात कैसे उठ 
पाती ? आध्थिक समानता को परश्चिम के देशों ने भी स्व्रीकार कर रखा है, 
पर क्‍या वहाँ समानता मिलती है ? बल्कि किपमता अपनी चरम पर है। 
इसीलिये गाघी जी ने अस्तेय तथा अपरिग्रह को 'व्रत! रूप में स्वीकार 
किया। अगर वह ऐसा न करते तो उनका आधार उलट जाता | बगगर 
अस्तेय तथा अपरिग्रह की चेतना व्यवित मे जाग जाये तो विपमता स्वयं 
कम हो जाये । गांधी जी ने इन दोनो प्रकृतियों को (स्तेय तथा परिग्रह की 
असत्य माना है अतः उन्होंने सुझाव भी दिया कि अगर धविक वर्ग इन 
ब्रतों को नहीं अपनाता है। तो ऐसे वातावरण बनाना चाहिए, जिससे वह 
वाध्य हो जाये यदि धरने, असटयोग अयबा सत्याग्रह करने की आवश्यकता 
हो तो उसे भी प्रयोग मे लाया जाना चाहिए ॥ कोशिश करनी चाहिए हि 
घनिकवर्ग इस सत्य को समझे किउसके पास जो दुछ भी है--उसकी आव- 
श्यकताओं को छोड़ १र- वह सव समाज वा है, वह सिर संरक्षक है। 

विषमता को दूर करने के लिए अद्िसा पुष्ट तरीका यही हो सकता है, 
कि 'सम्पन्न' के हृदय में अवस्थित प्रेम को जाग्रत हि या जाए। मिल-मालिक 
समझे कि उसके यहाँ के मजदूर उसके सरीदे हुए दास नहीं हैं, बल्कि ये 
सहयोगी हैं । 

गांधीजी जहाँ सम्पन्न व्यक्ति के हृदय परिवर्तत पर छोर देते हैं; वह 
इस सम्भावना को हटाते नहीं हैं कि हो सकता है यह वर्ग स्वेच्छा से ऐसा 
से करे । लेरिद क्योकि उसवा ऐसा न बरना अन्याय है, अतः बस्याय वो 
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गटता भी बाधीजी दे दर्शव थे महों है। उसके विश्द अद्वितक गायाप्रह 
किया शा सराहा है। 

सापीडी ही आदिझ शमावता को मास्यता बहुत ठोग तथा यपापं है। 
उन्होंने आध्यारिसद अथदा भारिमर बिका वो भी आदिक अवसरों वी 
दाष्ि पर निर्भर डिया है। उन्होंने बहा : सर को समात अवगर दिला 
बाहिए । इस अवसर को पहि दे दिया झाय, तो हर स्यक्ति से घास्मिक 
दिराग को समात सम्भावना है।" 

यम गांछी दो मातते हैं हि सक्ची आविक नीति सैंविपता सम्मत 
ही होगी बरोवि उसका आधार शास्राशिरू ग्याय होगा, और बहू सब के 
व त्याण के लिए होगी- दुर्बत से दुरवस के बस्याघ के लिए,' परइसकेसाप 
इतरी आधिक धमस्याओं हर बी दहुं4 डिस्पुल यपाएं पृष्ठभूमि पर 
होती है। भारत के डिशान के प्रति उसकी सहानुश्ृति ध्यातस्य है: 

जहू अस्त उपाले है और भुते जाते है। वह दुध उत्पादित करते है और 
उनके ब%चों को [दिना उसते जाना (रहता) होता है। सह छर्मनार है। 
हृरएक को संजुलित भोजन, मिपतरा चाहिए, एक अच्छा घर रहने के लिए, 
दण्बों के. लिए श्िश्षा री गृदियाएँ सपा उपयुषत बिविस्सा मिलनी 
पादिए।' 

गाधीओ दी समातता बी भावना उपयुबत्र श्रवार को है। जो लोग 
पद घारणाएँ बताए है हि वह भशीतीकरण के शिलाफ़ थे. उनको यह 
गमझना होगा कि गांधीजी मे ऐसा बयों बहा। वह जानते ये कि भारत से 
भानव-शक्ति अधिक है, और यदि इनको कास दर ने लगाकर मशीनी- 
रण शो उद्देष्य बताया, धो देश से शेबारो की समस्या भयरर रूप धारण 
१र सेगी । अत: उन्दूंने हपप्ट शस्दों में बहा : 'हमे जितना भानव-्धम 
गप्त है, उस पूरे का उपयोग करना चाहिए, इससे पूर्द कि हम मशीनी 
धविते हे प्रयोग का विचार मस्तिष्क में साएँ।” 
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हैसी लिए यांधी जी ने विकेन्दित अर्य॑-व्यवस्था, सहकारिता तथा कुटीर 
उद्योग पर जोर दिया । जब तक योजना का उद्देश्य याँवों का स्वावशस्वन 
नहीं होता तव तक भारत की अर्थव्यवस्था भुटिपुर्ण ही रहेगी। 
£ अतः कहा जा सकता है कि गाघी जी के आ्िक विचार रेशे-रदे से 
उपयुक्त हैं तया ययाय॑ हैँ और पूर्णतया व्यवहारिक हैं । 
समाज व्यक्तियों का समूहन है--उद्देदपहीन, विवेकहीन समूहन 
नही; सचेतन, श्रयोजन युक्त समूहन । मानव के विकास की कथा उसके 
परस्पर सह-माव तया झममूहिक अ्रयत्तों को कथा है। समाज की रचना 
भनुध्य की उस सहजात प्रवृत्ति की श्ोर संकेत करती है जिसे हम युथकामी 
((४६६4४१००५) प्रवृत्ति या बृत्ति कहते हैं। मनुष्य एकाकी तथा स्वकेम्द्रित 
रह नही सकता । उसको अपनी पूर्ण अभिव्यक्ति के लिये समाज चाहिए। 
जैसे-जंसे समाज की सरचना जटिल होती जा रही है, वैसे-वैसे उसकी 
परस्पर निर्भरता बढती जा रही है । और यह जटिलता उसको यह अनुभव 
करा रही है कि विकास के क्रम की निरन्तरता को बनाए रखते के लिए 
ग्रह आवश्यक है कि अनेकताओं में एकता की खोज की जाएं। विभिल्नता 
तथा विशिष्टता को औचिव्यपूर्ण महत्त्व देकर समापवर्तक सम्बन्धों को 
खोजा जाए। 
गाघी जी ने मानव सम्ताज के विकास्त की निरन्तरता को आध्या- 
त्मिकता के अकटी करण (आविर्भाव) के तुल्य माना है ।' 
जब वह मानव विकास को आध्यात्मिकता दँसे शब्द से स्पष्ट करना 
चाहते हैं, तव वहूं समाज की सरचना की उन अभिददचियों, प्रवृत्तियों एवं 
“ भावनाओं की ओर सकेत करते हैं जो उसके विधान मे योग देती हैं। 
हम यहाँ समाज सरचना। अथवा समूहन के बुनियादो प्ररत को उठाना 
बाहेंगे। परिचम के समाजशास्तरियों ने सामान्य इच्छा (0व्थथ को) 
अववा सामूहिक मत (0707 7४70) को लेकर काफ़ी चर्चा-परिघर्चा 
की है। उनके अनुसार मनुष्य चाहे छोटे समाज की रचना करे अथवा बड़ें 
रूप मे समुहन करे, उसको ऐसा करने के लिए उसके "स्वार्थ! उस्े प्रेरित 
करते हैं) व्यक्त अपनी विशिष्द वैयक्तिकता को पूरी तरह रखते हुए 
समूहन खोजता है। इस मान्यता के कारण उन्हें बड़े अजीव-अजीब से उल्टे 


निष्कर्ष निकालने पड़ें ॥ मसलन समूह उनमे आवेश, भावुकता अथवा ऐसी 
ही विवेकहीन मानसिक स्थिति दनाता है। वास्तव मे यह पहुँच ही गलत 
है क्योकि आगे यह भी मानना पडता है कि एक समुदाय, या समूह या 
लघु समाज के सदस्य अपने संगठन के प्रति अतिरिक्त मोह के कारण दूसरे 
प्रकार के संगठनों के विरुद्ध ईर्ष्या, ढ्ेप तथा प्रतियोगिता की भावना 
पोषित कर लेते हैं। अर्थात संगठन सथर्ष की स्थिति में आ जाता है। 
पाश्चात्य विचार घारा मे--आधुनिक विचार घारा मे--बुतियादी गलती 
प्राप्त होती है। दह दो तथ्यों को मनोवैज्ञानिक रुत्य मानकर चलती 
हू 


(१) मनुष्य विना स्वार्थ के कुछ नही करता अर्थात्‌ समूहन प्रक्रिया 
मे भनुष्य का स्वार्थ ही प्रमुख है। 

(२) संघर्ष अनिवायं है, क्योकि शक्तिशाली ही उत्त रजीवी रह 
सकता है। 7 

यह पूरी तरह से उस मानसिक बनावट की स्थापनाएँ हैं जो समाज 
रचना को भौतिक उद्देश्यों की पूर्ति का माध्यम मात्र मानता है। लेकिन 
यह दृष्टिकोण अपने आप ही पराजित होता दीखता है मगर हम यहू मात 
कर चलते हैं कि भनुष्य सामाजिक प्राणी है, कि उसमें पशु की भाँति 
अम्ध-प्रवृत्तियों एवं विदेकरहित आवेगों से आचरण करने की तथा उसी 
तरह से जीवन-निर्वाह करने की; या समूहन करने को प्रवृत्ति नहीं 
होती 

व्यक्षित के स्वार्य की कोई सीमा नहीं है। एक व्यक्तित का व्यक्तित्व 
दूसरे व्यक्ति के व्यक्तित्व से भिन्न होता है। फिर जब वह समूहन के लिए 
प्रेरित होता है--ज् उसकी बहुत-सी निजी इच्छाओं को अतृप्त रहना 
होता है-- तब निश्चय रूप में उसका उदात्त अन्त: ही क्रियाशील रहता 
है। अर्थात्‌ बहू अपने शुद्ध स्वार्यं से हटकर बड़े हित के लिए--वह घाहे 
उसका हो, परम्तु उस हित का स्वभाव प्रशुआकांक्षी से भिन्‍न होगा-- 
समूह कामी और वह भी अपने पूर्ण विवेक के साथ । भिन्‍नता में अभिन्‍वता 
अथवा अनेक्ता भे एक्य भाव की स्थापना तभी सम्भद है जब मनुष्य अपने 
बहुत से निजी स्वार्थों का स्वेच्छा से त्याग फरे। समूहत को, या समाज को 
संरचित करने याली प्रवृत्ति मनुष्य के नितात स्वार्य से प्रेरित नही होती, 
इल्कि उसके अन्त: का वह पक्षाश जो 'पर' के माध्यम से अपने अपेक्षतया 
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अच्छे स्व (7ल/ध5०/) को प्राप्त करना चाहता है, उससे प्रेरित होती है।' 
अच्छे स्व(90067 5०/), अथवा उदात्त स्व (5०७४४०४ 5८/) मतलब से 
है. मनुष्य के आन्तरिक नैतिक-स्त्र से । इसका मूल स्वर है प्रेम, किसीको 
कष्ट न देना, तथा दूसरों को अपना ही अंश समझना । अतः निष्कर्षतः कहा 
जा सकता है कि समूहन चाहे वह छोटा हो, या बड़ा, प्रवृत्ति मुलक हो, 
व्यवसायमूलक हो, या उ् श्यमू लक हो--वी प्रेरक प्रवृत्तियाँ या वृत्तियाँ 
हैं : प्रेम, सहयोग, पर-हित यानी स्वार्य की अपेक्षा बड़ा हित। तब हमारे 
सप्रक्ष समाज सं रचना के पोषक दो भिन्‍न मनोवैज्ञानिक तथ्य आते हैं: 

(१) मनुष्य के अन्दर की सामाजि$ प्रवृत्ति, उसका नि:आवेगी विवेक 
व उसके अस्तस्‌ का वह पक्षांश जो प्रस्थ्रेम से निमित है, जो स्वभाव में 
नैतिक है, उसे समूहन के लिए प्रेरित करता है। समूहन प्रक्रिया में मनुप्य 
का स्वार्थ प्रमुख नही है, उसका पुदुपाय प्रमुख है । अतः समूहन के माध्यम 
से बह अपने स्वार्थ से दूर होकर, समझौते, सहयोग तथा त्याग के द्वारा 
अपने अन्त' अवस्थित प्रेम को व्यवहार मे लाता है। वह अपनी दैहिंक 
माँगों से हटकर आत्मिक मांगों की सम्भूरति करता है। वह अपने अन्तःबल 
को बढाता है--आत्मिक बल को। क्योकि वह जानता है कि वह सिर्फ 
शरीर नही है, इन्द्रियाँ नहीं हैं, बल्कि मस्तिष्क है तथा अन्तःकरण (आत्मा) 
भी है। और वही नही दूसरे भी यही हैं। अतः वह दूसरों के माध्यम से 
आत्मिक शक्ति को भी पौष्टिकता देता चलता है। 

(४) उपयु'कत स्थिति को स्व्रीकार करते ही पाश्चात्य समाजशास्त्रियों 
की दूसरी भान्यता सारहीन लगने लगती है।जव विभिन्‍न संस्याएँ ऐसे 
सदस्यों द्वारा निर्मित होगी, जो सहयोगी तथा सहकारी अभिवृत्तियों से 
परिचालित हैं तब इन संस्थाओं का 'सामूहिक मन' भी स्वभावतः उदार 
ही होगा । अतः ऐसी संस्थाओं के बीच मे संघ की सम्भावना नही रहेगी । 
वहाँ प्रथम “शक्तिशाली के उत्तरजीवी' रहने का मही होगा, वल्कि इनमें 
7रस्पर स्वस्थ समझ (४०0८:५5७॥४7४) होगी । 

हम पहले ही कह चुके हैं कि गांधी जी मे किन्हों अव्यावद्रारिक मात्य- 

एओ का भ्रतिपादन नहीं डिया; हाँ, जिन्हें हम संकुदित दायरे में विभा 
१. तुलना करिए : रिण#॥8 50 4७॥ 85०0 टए८कर्व्त वध बे, 
॥णफांहड 5० ट्तीबाट्ठ 55 ९० गै4९० शार्वपंण बाद लाधह8) 
ताल, 00६४म५5; प्रश७ 0०5व०। रण ग%9/०5% छद्यान 
उणात एए5चछ ($॥ एतांजा 9 ॥09 


रहै थे, या निभाते हैं, उनकी सीमा को विस्तृत करने का प्रयास किया है। 
आखिर हम विवाह अथवा मृत्यु के भवसर पर प्रेम अयवा सहानुभूति से 
प्रेरिद होकर दूसरों के सुख-दु ख में सम्मिलित होते ही हैं। बया हमारे इस 
भाग लेने मे कोई भौतिक लाभ होता है? एक संस्था दूसरी सस्था से 
समय पड़ने पर सहायता लेती ही है, क्या उस समय भी शुद्ध स्वार्थ को 
भावना प्रमुख होती है ? और आज जव कि समाज इस तरह संगठित है 
कि एक प्रकार का हित, बहुत से प्रकार के हितों से किसी न किसी रूप मे 
सम्बन्धित है, तब यह वल्पता करना भी श्रुटिपूर्ण है कि कोई मडल 
(#७०ल८ंवा०४), सस्था (75॥00०४०7) अबबा सघ (0४7०) मात्र अपने 
उद्दे श्यों और स्वार्थों से चिपटा रह कर अपनी खिचड़ी अलग पकाते हुए 
जीवित रह सकता है। एक वी कठिन परिस्थितियों मे अन्य सस्थाओं तथा 
संघो को समर्थन तथा वल देना ही होगा, दभी वह संस्था उनकी कठिताई 
के अवसर पर समर्थन तया सहयोग देगी। यह भूलना नहीं चाहिए कि 
समाज शब्द का आयाम बहुत विशाल है और यह “मानव समाज' तक 
पहुँचता है। अतः हर छोटा उद्दे श्य के लिए सहयोगी सिद्ध होना चाहिएं। 

समाजशास्त्री जब विभिन्‍न संस्कृतियों के प्रभाव के आधार पर भिन्‍्न- 
भिन्न राष्ट्रों मे अलग-अलग राष्ट्रीय विशेषता पाते हैं, तो वह ऐसी विश्व- 
संस्दृति को भी मान्यता देते हैं, जो पूरे मानव समाज के सगठन की 
सम्भावना को बल देती है। यह सम्भावना जीवित ययार्थ तभी बन सकती 
है घव हम प्रतियोगिता अथवा संघर्ष की मान्यता को ने मानकर सह्ृददयता 
तथा स्वस्थ मिश्रता को प्रमुखता दें । 

गांधी जी ध्यक्ति और समाज के सम्बन्ध को स्थिर करते हुए लिखते 
है-- 

“मनुष्य उतना ही आत्मनिभभर है, जितना परस्पर-निर्भर। जब निर्भ- 
रता समाज वो अच्छी ध्यवस्था मे रसने मे लिए आवश्यक हो जाती है, तब 
बह निर्भरता नही रहतो, बल्कि सहकारिता बन जाती है। सह-कार्य मे 
मधघुरता होती हैं जो सह-वार्य करते हैं उनमे कोई कमजोर या मजबूत नहीं 
होता। हर एक दूसरे के बराबर होता है | निर्भरता मे असहायता का अह- 
सास होता है।' आगे वह इसी विचार को सम्मिलित परिवार पर घटित 
बरते हैं, जिसके सदस्यो मे मेरेनलेरे की भावना नहीं होती। सब सदस्य 
सहकारी हैं। इस उदाहरण को आधार बनाकर वह आगे बढदते हैं : 

इसी तरह जब हम एक समाज, एक राष्ट्र या सारी मानवता को एक 
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परिवार कौ तरह ग्रहण करते हैं, तव सब आदमी साह-कार्य कर्ता दन 
जाते हैं।' 

वर्तमान जीवन मे व्याप्त सुसहीनता तथा आनन्द की अनुपस्थिति का 
कारण सुम्य रूप से मनुष्य के अ-सांगिक व्यक्तित्द में हैं। सुसह्वीनता तर 
उत्पन्‍्त होती है जब व्यक्त अपने को विलयड की गेंद की तरह बना मेता 
है, जो दूसरी गेंदों से झिसी प्रकार का सम्बन्ध नहीं रखती, सिदाय टकराने 
भर के । स्वस्थ विचारक वद्रण्ड रसेल मे इस उदाहरण को देते हुए मनुष्य 
की सुसहीनता के कारण पर सार्थक विचार अभिव्यक्त किये है : 

4] 0॥4कातट55 बंकुथात पडृणा $9क्ाल धिठ ० तैडत्राष्ड- 
एगांगा 07 6६ ० हरहृष्ंगा; [807९ (5 हाञ्ञाा॑बहागांणा! जाधव 
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गाथी जी मे भी ऐसे ही सागिक व्यक्तित्द वाले व्यक्ति को सयोजित 
करने का प्रयास किया जो अपनी इकाई रूप में स्वस्थ हो तथा स्वस्थ 
समाज का रचनाकार हो । 

गांधीजी के सामाजिक विचारों की अजुपयुक्तता तथा औचित्य के 
विवेचन के पश्चात हम उन दो विषयों पर आ रहे हैं, जिनका सीधा प्रमाव 
वर्तमात जीवन पर पड़ रहा है: राजनीति तथा धर्म एक का प्रभुत्व 
मानव को भय, आशंका तथा भ्रनिश्चय से ग्रसित किये हुए है, दूसरे की 
अनुपस्थिति विश्व को आधारहीन बनाये हुए है। मानसिक अनास्या तथा 
नास्तिकता से क्षुब्ध शताब्दी दो महायुद्धों की विभीषिका सहने के बाद 
ऐसी विमूढ़ता तथा दिद्याअ्रम को अनुभव कर रही है कि किसी भी प्रकार 
का आश्वासन उसे मात्र शाब्दिक तथा प्रपंचपूर्ण लगता है। संदेह तथा 
अविश्वास उसके रिक्त मानस की पूंजी वन यये हैं! इस स्थिति ने सबसे 
अधिक वेचैन संसार के युवकवर्ग को किया है, जिसमे उत्कट ध्वंसात्मक 
विद्रोह जाग उठा है। यह विद्रोह दो रूपों में प्रकट हो रहा है--एक तरफ 
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युवा बगगे वतंमान अन्तर्राष्ट्रीय राजनीति के विरुद्ध आक्रामकता को अपना 
रहा है, दूसरी तरफ भौतिकता की अति से धबराया हुआ, आत्मा की 
शान्ति की तलाश में, नशीली वस्तुओं का सेवन करके आत्म-हत्या के तरीके 
दूंढ रहा है। क्या यह सत्य नहीं है कि विश्व इस समय ऐसे दो-राहे पर 
खड़ा है कि एक रास्ते पर जाने से पौराणिक प्रलय के घटित होने की 
सम्भावना है, दूसरे मार्ग पर जाने से सभ्यता तथा सस्क्ृति का अपूर्व स्वर्ण 
युग भा सकता है ? 
गाधी जी ने राजनीति को न॑तिकता तथा घ॒र्मं से पृथक करके नहीं 
देखना चाहा । उन्होंने सत्य, अहिंसा तथा प्रेम को अपने सम्पूर्ण दर्शन का 
आधार बनाया। राजनीति मे इन तीनों मूल्यों के प्रयोग को उन्होंने अनि- 
वार्ये बताया। सत्य के द्वारा न्याय तक पहुंचा जा सकता है। प्रन्याय 
असत्य है। इसको सहना कायरता है । इसके विरुद्ध खडा होता धरम है। 
परन्तु इसका प्रतिरोध वही कर सकता है जिसने अपने आत्मबल को अ्रखर 
किया हो। राजनीति मे कार्य करने का उसी को अधिकार है, जो सच्चरित्र 
हो। जो प्रेम तथा सेवा के भाव से निर्देशित हो। बड़े से बडे उद्देश्य को 
तभी प्राप्त किया जा सकता है जब अम्त में सद्भावना हो । हिसा से, 
आतक से, धोखे से प्राप्त की हुई स्वतन्त्रता अस्थायी होती है। हिसा से, 
भरातंक से, धोखे से कोई भी राष्ट्र दूसरे राष्ट्रो का विश्वासपात्र नहीं बत 
सकता । विश्वशान्ति, जो कि युय को सबसे बड़ी आवश्यकता है तभी 
सम्भव है जब हर राष्ट्र अहिंसा को स्वीकार करे,उसके लिए निजी स्वार्थो 
तथा हिंतो का त्याग करे और ऐसा वातावरण तैयार करे जिसमे परस्पर 
विश्वास, प्रेम तया समझ बढे । याधी जी ने विश्व राजनीति के सामने यह 
स्थिति रखी--हिंसा अर्थात्‌ मावव जाति की समाप्ति; अहिसा, अर्थात्‌ 
सर्वेराष्ट्रों का उदय) 'कल का विश्व ऐसा समाज होगा, अवश्य होगा, 
जिमका भाघार अहिंसा होगी । यह प्रथम नियम है: इसी में सारे आशी- 
बंद का प्रवाहत होगा ।” और थम ? घ॒ममं का अर्य॑ है जो घारण करता है, 
इसकी भूल भावना है--जो सम्बन्धित करे। धर्म मनुप्य को ईश्वर से 
बाँधता है तथा मनुष्य को मनुष्य से । गांधी जी का धर्म सेवा है---मातवता 
की सेवा। 
गाधीजो ने युग को जो दर्शन दिया, उसका प्रभाव चाहे हमे प्रत्यक्ष 
झप में अभी इ्पष्ट न दिखाई दे, परन्तु भविष्य साक्षी होया कि मारत ने 
एक ऐसे महापुरुप को जन्म दिया जिसने केवल अपनी मातृभूमि को ही 


विकल्प १०६ 


स्वराम्प नहीं दिताया, बल्कि विश्व के समझ एक विकल्प अस्तुत डिया: 
या बहू अध्महस्पा की सरफ बढ़ता हुआ विश्व, या वह आत्मवल के तैज से 
प्रखर रहिमियाँ मुक्त करता हुआ विश्व 

उनके संदेश और उर्दं श्य की अनुर्गूज अयर्ववेद के इस स्रोत में प्राप्त 
होती है : 


सद्ददयं सामतस्यमविद्धेषं कृणोसि व:॥ 
अन्योस्यममिनवत वत्म॑ जातमिवध्न्या ॥ 
आप सबके बीच से द्वंघ को हटाकर मैं सहृदयता और संमस्कता का 
प्रसार कर रहा हूँ। जैसे गौ (अध्न्या) अपने बछड़े से प्रेम करती है, देसे 
ही आप लोग परस्पर एक-दूसरे से प्रेम करें ।* अस्तु । 





